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ପ୍ରକାଶକଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ 


ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସରେ ଉନ୍ମଷ୍ଟ ଗ୍ରନ୍ଧର ଗୁରୁତ୍ଳ ସର୍ବଦା ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇ 
ଆସିଛି । କେହି କେହି ଏହାକୁ ମଣିଷର 'ଜୀବନ-ବେଦ” କହିଥୁଲା ବେଳେ ଆଉ କେହି 
କେହି କହିଛନ୍ତି ‘ଶୋଷିତ ସମାଜର ଅମୋଘ ଅସ୍ତ୍' । କିନ୍ତୁ ଉନ୍ମଷ୍ଟ ଗ୍ରଛର ରଚନା ଓ 
ପ୍ରକାଶ ପ୍ରାୟ ସର୍ବତ୍ର ସୀମାବଦ୍ଧ । ସେଥୁପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂସ୍ଥା ଓ ସାରସ୍ଵତ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ, 
ବହୁବିଧ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମଧ୍ଯରେ ଉନ୍ମଷ୍ଟ ଗ୍ରଛ ରଚନା ପାଇଁ ଲେଖକମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିବା 
ଏବଂ ସେହିଭଳି ଗ୍ରଛର ପ୍ରକାଶନ ଦାୟିତ୍ସ ବହନ କରିବାର ଦାୟିତ୍ବ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଆଚ୍ତି । 
“ଓଡ଼ିଆ ଗବେଷଣା ପରିଷଦ” ମଧ୍ଯ ନିଜର ବିଭିନ୍ନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ‘ପ୍ରକାଶଯୋଗ୍ୟ 


ନୂତନ/ ପୁରାତନ ଓଡ଼ିଆ ଗ୍ରନଛର ସଂଗ୍ରହ ଓ ମୁଦ୍ରଣୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସ୍ଥିର କରିଛି । 


ପରିଷଦ ଗ୍ରଛମାଳାର ବିଂଶ ପ୍ରକାଶନ ରୂପେ ଏହି ‘ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ! ଗ୍ରନ୍ସଟି ଆମେ ଏବେ ଜାତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉସ୍ପର୍ଗ କରୁଛୁ । ସଂପ୍ରତି ଦେଶରେ 
ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥ୍‌ବା ଦଳିତ ସମସ୍ୟା ସଂପର୍କରେ ପରିଷଦ ପକ୍ଷରୁ ବାର୍ଷିକୋତ୍ସବ 
ଉପଲକ୍ଷ୍ୟେ ଦୁଇଟି ସଂପାନର ଆୟୋଜନ କରାଯାଇଥୁଲା-ଗୋଟିଏ ୨୦୦ ୨ ମସିହାରେ 
ଅଥ୍ଥନୀତି ପ୍ରଫେସର୍‌ ବାସୁଦେବ ସାହୁଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶନାରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ୨୦୦୬ ମସିହାରେ 
ସାହିତ୍ୟିକ ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ସାହୁ( ଶୈଳଜ ରବି )ଙ୍କ ନିର୍ଦେଶନାରେ । ଉଭୟ ସଂପାନରେ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଗବେଷକ, ଅଧ୍ଯାପକ ପଶ୍ଡିତମାନେ ପ୍ରବନ୍ଧପାଠ କରିଥୂଲେ ଏବଂ ସେହି ପ୍ରବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ 
ସମବେତ ପରିଷଦର ସଦସ୍ୟ -ସଦସ୍ୟା, ସାହିତ୍ୟିକ ଓ ସମାଜସେବୀମାନେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା 
କରିଥୁଲେ । ଏହି ଗ୍ରନ୍ତରେ ସେହି ପ୍ରବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରୁ କେତୋଟି ସଂକଳିତ ହୋଇଛି । 
ଆମର ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏଯାବତ ଅନାଲୋଚିତ -ପ୍ରାୟ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ବିଷୟରେ ସଂକଳିତ 
ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଏକ ନୂତନ ସଂଯୋଜନ, ବୋଲିବାକୁ ହେବ । 


ଗ୍ରନ୍ତପ୍ରକାଶ ଅବକାଶରେ ସଂପାନ ଦୟର ନିର୍ଦ୍ଦେଶକ, ପ୍ରବନ୍ଧପାଠକ ଓ 
ଆଲୋଚକବୃନ୍ଦଙ୍କୁ ପରିଷଦ ପକ୍ଷରୁ ଆମେ ଆନ୍ତରିକ କୃତଜ୍ଞତା ଜ୍ଞାପନ କରୁଛୁ | ଇତି 
ବିନୀତା 
କଟକ ଲାବଣ୍ୟ ନାୟକ 
୧୮.୦୩.୨୦୦୭ ସଂପାଦିକା 
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ଓ 
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ମହାତ୍ମା ଜୋତୀରାଓ 
ଗୋବିନ୍ଦରାଓ ଫୁଲେ 
(er 99-୯୦) 
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ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ 


(ଏହି ପରିଚୟାତ୍ମକ ବିବରଣୀଟି ‘ଏଷଣା”ର ତ୍ରୟତ୍ତିଂଶ ଖଣ୍ଡ ଡିସେମ୍ବର 
୧୯୯୬ରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା । ଏଠାରେ ତାହାର ପୁନଃ ମୁଦ୍ଧଣ କରାଯାଉଛି ।- 
ସଂପାଦକ) 


ବିଭିନ୍ନ କାରଣରୁ ଏ ହତଭାଗା ଦେଶର ଜନସମାଜ ବହୁ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ । 
ଏହି ଶ୍ରେଶୀ- ବିଭାଜନ ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ମଧ୍ଯଯୁଗରେ ଚରମ ସୀମାରେ 
ପହଞ୍ଚିଥୁଲା । ଦେଶ ଓ ଜାଡି ଏହାର ସୁଫଳ ଅପେକ୍ଷା ଅଧକ କୁଫଳ ଲାଭ କରିଥୁବାର 
ଇତିହାସରୁ ଜଣାପଡେ । ଏହାର ସବୁଠାରୁ ବଡ କୁଫଳ ହେଉଛି- ଜାତୀୟ ସଂହତି ହାନି 
ଏବଂ ସମଗ୍ର ଜନସମାନ୍ତର ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତିରେ ବାଧା ଓ ପ୍ରତିବନ୍ଧ । ସ୍ଵଳ୍ପ ସଂଖ୍ୟକ 
ଲୋକ ସକଳ ପ୍ରକାର ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ଲାଭ କରିଥଲା ବେଳେ ଜନସମାଜର ବିପୁଳାଂଶ 
ତହିଁରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ଧନୀ ଦରିଦ୍ର ଉଚ୍ଚଂନୀଚ ଅଭିଜାତ ଇତର, ଶୋଷକ- 
ଶୋଷିତ ଇତ୍ୟାଦି ଶ୍ରେଣୀ- ବିଭାଗ ସଂପର୍କରେ ପୂର୍ବରୁ ଆମର କେତେକ ମାନବବାଦୀ 
ଦୂରଦ୍ରଷ୍ଟା କବି ଓ ସାଧୁସନ୍୍ର ନିଜେ ସଚେତନ ଥାଇ ଜ୍ନସମାଜକୁ ଏହି ଆତ୍ମଘାତୀ 
ଭେଦଭାବ ବିଷୟରେ ସଚେତନ କରାଇଥ୍‌ଲେ ହେଁ, ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ବିଶେଷତଃ 
ସ୍ବାଧୀନତା ଲାଭ ପରେ ଏହା ଘେନି ଆମ ଦେଶରେ ଅଭୂତପୂର୍ବ ଜାଗରଣ ଓ ଉଦବେଳନ 
ଦେଖା ଦେଇଛି । ସମାଜର ଦରିଦ୍ଟ ଶୋଷିତ, ନୀଚ, ବିଡମ୍ବିତ ଓ ଅଧଃପତିତ ଲୋକ 
ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରେ ନିଜର ଦାବୀ-ଅଧକାର ବିଷୟରେ ସଚେଡନ ହୋଇଛନ୍ତି 
ଏବଂ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଘେନି କ୍ରମେ ସଂଗଠିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛନ୍ତି । ନିକଟ ଅତୀତରେ 
ଦେଶରେ ଦେଖାଦେଇଥ୍‌ବା ‘ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ” ସେହିପରି ସଂଗଠିତ ଉଦ୍ୟମର ଏକ 
ସ୍ବର୍ଣ୍ଣଫଳ । 


ଡକ୍ସର ବି.ଆର୍‌. ଆମ୍ବେଦକର୍‌ ( ୧୮୯୨-୧୯୫୬) ଅନୁସରଣ 3 ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିଥୁବା ଆଦର୍ଶ ଅନୁଯାୟୀ ଗତ ଶତାଦ୍ଦୀର ଅଷ୍ଟମ ଦଶକରେ ମହାରାଷ୍ଟ୍ରରେ “ଦଳିତ 
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ପାନ୍ର' ନାମକ ଏକ ରାଜନୈତିକ ଦଳ ( ଆମେରିକାର ବ୍ଲାକ ପାନ୍ଭର ଅନୁକରଣରେ) 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ମହାରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଏବର ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ମୂଳ ଖୋଜିବାକୁ 
ହେଲେ, ଡକୂର ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କୁ ଡେଇଁ ଆମକୁ ଫ୍ରଜେ-ଦମ୍ପତିଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚବା 
ପାଇଁ ପଡିବ । ଜ୍ୟୋଡବା ଫୁଲେ( ୧୮୨୭-୯୦) ଓ ସାବିତ୍ରୀ ବାଇ ଫୁଲେ( ୧୮୩୧- 
୯୭) ଗତ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ମଧ୍ଯ ଭାଗରୁ ଦଳିତ ଶୋଷିତ ନିର୍ଯାତିତ ନିମ୍ନବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କ 
ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ‘ସତ୍ୟଶୋଧକ ମଣ୍ଡଳ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନଟି ସ୍ଥାପନ କରିବା ସଂଗେ ସଂଗେ ଶିକ୍ଷାଦୀକ୍ଷାର 
ପ୍ରସାର ଓ ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାରରେ ବ୍ରତୀ ହୋଇଥୂଲେ । ସେଥିପାଇଁ ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ମରାଠୀ ସମାଜର ପ୍ରତିପର୍ରିଶାଳୀ ଉଚ୍ଚବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କଠାରୁ କମ୍‌ ଲାଞ୍ଚନା ଅପମାନ ସହ୍ୟ 
କରିବାକୁ ପଡି ନାହିଁ ! କିଛି ଲେଖାଲେଖ୍‌ ଜରିଆରେ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଜାତିଭେଦର ବିରୋଧ 
କରିବା ସଂଗେ ସଂଗେ ଦଳିତ ନିଷ୍ଠେଷିତଙ୍କ ଜାଗରଣ ପାଇଁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥଲେ । ସେମାନଙ୍କ 
ପରେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଡକୂର ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ଭୂମିକା ବିଷୟରେ ପାୟ ସମସ୍ତେ ଅବହିତ 
ଅଛନ୍ତି । ଏବେ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ସୀମା ଡେଇଁ କର୍ଣ୍ଣାଟକ, କେରାଳା, ଗୁଢୁରାଟ, 
ଆନ୍ଧ୍ରପ୍ରଦେଶ ପ୍ରଭୃତି ଅଞ୍ଚଳକୁ ସଂପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି । କର୍ଣ୍ଣାଟକର ବାଙ୍ଗାଲୋରରୁ “ଦଳିତ 
ଭଏସ୍‌? ନାମରେ ଏକ ପାକ୍ଷିକ ପତ୍ରିକା ଭି.ଟି. ରାଜଗଖରଙ୍କ ସଂପାଦନାରେ ୧୯୮୧ 
ମସିହାରୁ ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି । ଏହା ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ଏକ ମୁଖପତ୍ର, ଏହାର ଶିରୋବାଣୀ 
ହେଉଛି The Voice of the Prosecuted Nationalities 
Denied Human Rights. ସେହିପରି ୧୯୯୫ ଡ଼ିସେମ୍ବର ମାସରେ 
କେରାଜାର ଏର୍ଣ୍ଣାକୁଲମଠାରେ ଏକ ଦଳିତ ପାଛ୍ତର ସମ୍ମେଳନ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇ ଏ 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଜୋରଦାର କରିଛି । ଏପରି କି ଦେଶର ରାଜଧାନୀ ଦିଲ୍ଲୀର ଦିଲ୍କୁ ଏବେ 
ଏହାର ବାତ୍ୟା ସ୍ତର୍ଶ କରିଛି । ଗତ ୨୧.୧ ୧.୯୬ ତାରିଖରେ ଦିଲ୍ୟଠାରେ ଏକ ‘ଦଳିତ 
ସେନା” ସମାବେଶକୁ ଖୋଦ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଉଦ୍ବୋଧନ ଦେଇଛନ୍ତି । 

‘ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଏହି ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ସାଂସ୍କୃତିକ ପକ୍ଷ । ପୂର୍ବରୁ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଥବା ଫ୍ୁଲେ-ଦଂପତି, ଡକୁର ଆମ୍ବେଦକର ପ୍ରମୁଖଙ୍କ ରଚନାବଳୀକୁ ଏବେ 
‘ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ” ନାମରେ ଚିହ୍ନିତ କରାଯାଉଥୂଳେ ହେଁ ଅଷ୍ଟମ ଦଶକରୁ “ଦଳିତ ପାନ୍ଷର' 
ଦଳ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା ସହିତ ବିଧ୍ବବଦ୍ଧ ଭାବରେ ଏକ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଗଢିଉଠିଛି । ମୁମ୍ବାଇ ମହାନଗରୀର ଜାକବୁ ସାର୍କଲଠାରୁ ବାଙ୍ଗାଲୋରସ୍ଥ ‘ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ 
ଏକାଡେମୀ” ଓ ଗୁଜୁରାଟର “ବହୁଜନ ସାହିତ୍ୟ ସଙ୍ଗୁଲଂ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ 
ଜରିଆରେ ସୃଷ୍ଟି ଓ ସଂଗଠନ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ଅଗ୍ରଗତି କରି ଚାଲିଛି । 
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୩ 


ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟ ଜଗତରେ ସଂପ୍ରତି ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ବକାର 
କରିପାରେ । କବି ନାମଦେଓ ଧସଲ( ମରାଠୀ), କବି ଗଦର( ତେଲୁଗୁ), କବି ହରିଶ୍‌ 
ମଙ୍ଗଲମ୍‌, ଜୟନ୍ତ ପାରମାର( ଗୁଜୁରାଟୀ) ପ୍ରମୁଖ ଏବେ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବେଶ୍‌ 
ପରିଚିତ ନାମ । କେନ୍ଦ୍ର ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀର ମୁଖପତ୍ର “ଇଣ୍ଡିଆନ୍ର ଲିଟରେଚର୍‌' 
୧୫ ୯ଖଣ୍ଡରେ (ଜାନୁଆରୀ- ଫେବୃଆରୀ, ୧୯୯୪) ଗୁଜୁରାଟୀ ଦଳି ସାହିଡ୍ୟର ପ୍ରାୟ 
ସତୁରୀ ପୃଷ୍ଠାବ୍ୟାପୀ ଏକ ଚୟନିକା ପ୍ରକାଶ କରିଥୂବା ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ! 


କ”ଣ ଏହି ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ? କ”ଣ ବା ଏହାର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକୃତି ? ଦଳିତ, 
ନିଷ୍ପେଷିତ, ନିର୍ଯାତିତ ଓ ଅଧଃପତିତ ଜନସମାଜର ବିଷୟକ ସାହିତ୍ୟ ହିଁ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ । 
ଭାରତର ଶ୍ରେଣୀ- ବିଭକ୍ତ ସମାଜରେ ଆଧ୍ଠିକ, ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଦିଗରୁ ସ୍ଵଡ୍ପ ସଂଖ୍ୟକ 
ଲୋକ କିପରି ଉନ୍ନତ ଏବଂ ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ ଲୋକ ( ଶତକଡା ପ୍ରାୟ ୮୫ ଭାଗ) କିପରି 
ଅନୁନତ ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛନ୍ତି, ତାହା ଆଲୋଚନା ଆରମ୍ଭରେ ସୂଚିତ ହୋଇଛି ! ସେହି 
ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ ଜନତାଙ୍କ ନାଡିର ସ୍ପନ୍ଦନ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟରେ ଧ୍ବନିତ ହୋଇଥାଏ । ଜାତି 
ବିଭାଗ, ସାମାଜିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ଧର୍ମୀୟ ଭିଭି, ଆର୍ଥକ ସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦି ଦିଗରୁ ତଳେ ପଡି 
ରହିଥୁବା ଦଳିତ -ପୀଡିତମାନଙ୍କ ଅଭାବ ଅସୁବିଧା, ଦୁଃଖ ଶୋକ ଆଦି ବିଭିନ୍ନ ସମସ୍ୟା 
ଏବଂ ସେହି ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ ପାଇଁ ଆନ୍ଦୋଳନାତ୍ମକ କର୍ମପନ୍ଧାର ସୂଚନା ଏଥୁରେ ମୁଖ୍ୟ 
ଉପଜୀବ୍ୟ ବିଷୟ । ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଲଳିତ ସାହିତ୍ୟ ନୁହେଁ, ଅର୍ଥାତ ଏହା କେବଳ 
ଚିତ୍ତବିନୋଦନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଦଳିତ ଜନସମାଜ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧ ଓ ଦାୟିତ୍ବ ଗ୍ରାହୀ 
ମଧ୍ଯ । ସମାଜର ଉଚ୍ଚବର୍ଗ ବା ଉନ୍ନତ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକେ ଏପରି ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ 
ବାଧା ନାହିଁ, କିନୁ ଦଳିତ ସମାଜର କବି-ଲେଖକମାନେ ହିଁ ଏହାର ସ୍ରଷ୍ଟା ହେବା ଉଚିତ ଓ 
ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ । କାରଣ ସ୍ଵୟଂ ଦଳିତ ହିଁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅଭିଜ୍ଞତା-ଅନୁଭୂତି ଘେନି ସତତାର ସହ 
ଦଳିତର କଥା ପରିବେଷଣ କରିପାରେ, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଦଳିତ-ବିଷୟକ ଲେଖା ହେବ 
ଉପରଠାଉରିଆ ଓ ଅମୌକିକ । ସେଥୁପାଇଁ ଦଳି ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟିରେ ନାମ କରିଥୁବା ପ୍ରାୟ 
ସମସ୍ତ କବି-ଲେଖକ ବିଭିନ୍ନ ଦଳିତ ଗୋଷ୍ଠୀର ବ୍ୟକ୍ତି ଥିବାର ଦେଖାଯାଏ । ମାର୍କସ୍‌ବାଦୀ 
ବା ପ୍ରଗତିବାଦୀ ସାହିତ୍ୟ, ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ସହ କେତେକ ଦିଗରୁ ତୁଳିତ ହୋଇପାରେ ! 


ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟରେ କବିତା, ଗଳ୍ପ ଉପନ୍ୟାସ, ପ୍ରବନ୍ଧ ନାଟକାଦି ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି । ସେହି ସାହିତ୍ୟର ଏକ ନମୁନା ହିସାବରେ ସୁପରିଚିତ ଗୁଜୁରାଟୀ ଦଳିତ କବି 
ଯଶବନ୍ତ ବାଘେଲାଙ୍କର( ୧୯୫୪) ଏକ କବିତା ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଉଛି । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ର୍ପ ଜିଏ- 
ଏଠି ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି 
ଜାଣନ୍ତି ବେଶ୍‌ ଭଲ କରି, 
ମାତ୍ର ‘ତମେ କିଏ ?” ବୋଲି ପଚାରି ବସନ୍ତି 
ଅଜ୍ଞତାର ଛଳନା କରି । 
ସେମାନଙ୍କ ସମକ୍ଷରେ ଏ ଘୋଷଣା- 
ମୋର ଏହି ମଥା ଶମ୍ୁକର 
ହାଡଯୋଡିକ ଏକଲବ୍ଯର 
ଆଉ ମୋର ହୃଦୟଟି କବୀରଙ୍କର 
ଜାବାଳି ସତ୍ୟକାମ ମୁଁ“ ଜାବାଳି ସତ୍ୟକାମ 
କିନ୍ତୁ ଏହି ପାଦ ଦୁଇଟି ମୋର 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଛି ଅସ୍କୃଶ୍ଯ । 
ଆଜି ମୁଁ ଜଣେ ମଣିଷ-ଖାଲି ଜଣେ ମଣିଷ 
ଏତିକି ପରିଚୟ କ”ଣ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ ? 
ଆଚ୍ଛା, ମୁଁ ପଚାରେ- 
ତମେ କିଏ ? କହ, ତମେ କିଏ ?” 
(Identity ଶୀର୍ଷକ ବାଘେଲାଙ୍କର ଏ କବିତାଟି ଏହି ଆଲୋଡକ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଦିତ ) 


o 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ପ୍ରଭାବ ଏବେ ଅନୁଭୂତ ହେଉଛି । କେନ୍ଦୁଝର 
ଓ ଆଉ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଚାଲିଥ୍‌ବାର ଜଣାପଡିଛି । ଏ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ସହିତ ଓଡ଼ିଆରେ କିଛି ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଆନ୍ଦୋଳନ ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ କିଛି 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ରଚିତ ହୋଇଥଲା । ବରଗଡର କବି ଖଗେଶ୍ବର ସେଦଠ( ୧୯୦୬- 
୮୭) “ହରିଜନ ଗୁହାରି” କବିତାରେ ଲେଖିଥ୍ବଲେ- 
“କହ ତ ହେ ଭାଇ ଏହି କି ଉଚ୍ଚ ହିନ୍ଦୁଚବିଚାର- 
କରୁଅଛ ଯାହା ଆମ୍ଭକୁ ଚିରଦିନ ନାଚାର ! 
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ଖଟିଛୁଁ ତ ଦିବାରଜନୀ ଖାଲି ତୁମ୍ଭ ସେବାରେ 

ଖରାପ କାମ କି ଦେଖିଲ ଭାଇ, କହ ତ ବାରେ ? 

ଗହିଁତ ପତିତ ସେ ସିନା ଯେହୁ ପଶୁ ସମାନ 

ଗୃହୀତ ନ ହୁଏ କି ଦୋଷେ ଆମ୍ଭ ଗୁଣସନମ୍ମାନ ?”” ଇତ୍ୟାଦି । 


( ଭୁବନେଶ୍ବରସ୍ଥ ଓଡ଼ିଶା ସଂଗୀତନାଟକ ଏକାଡେମୀ ଦ୍ଵାରା ୧୯୫୮ରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ‘ଖଗେଶ୍ବର ଗ୍ରନ୍ଥାବଳୀ” ୧ମ ଭାଗରୁ ଉଦ୍ଧତ ।) 

କବି ସେଠଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 'ଏଷଣା”' ଷୋଡ଼ଶ ଖଣ୍ଡ“ ୧୯୮୮ରେ ପ୍ରକାଶିତ 
‘ବିୟୋଗ-ପଞ୍ଜି” ଦୃଷ୍ଟବ୍ୟ । 


ସଂପ୍ରତି ଆମର ଏକାଧ୍ଵକ କବି ଲେଖକ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟିରେ ମନୋନିବେଶ 
କରିଛନ୍ତି । ନମୁନା ସ୍ଵରୂପ-ଭଦ୍ରକର କବି ଭଜଗୋବିନ୍ଦ ବେହେରା( ୧୯୫୮) ଆପଣା 
କାବ୍ୟଓସଂଚୟନ ମୋ ମନର ଇତିକଥା”( ୧୯୯୩)ରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି 


““ଖଟିଖଆ ଭାଇ ମୋର ମଜୁରିଆ ଭାଇ 
କାମରେ ଲାଗିଥାଉ. ସଦା ହରଷ ହୋଇ ।। 
ଖରା ଅବା ବରଷାକୁ ଖାତିର ନକରୁ 
ଛାନ୍ଦଗୀତ ଗାଇ କେବେ ଜମି ଚାଷ କରୁ 
ଦେଶ ଦଶକୁ ଦାନା କନା ଦେଉ ଯୋଗାଉ ।। 
ଡୃମ ଶ୍ରମବଳେ କାରଖାନା ଚାଲିଥାଏ 
ବନ୍ଧବାଡ ସଡ଼କ ସଉଧ ଗଢାଯାଏ 
ଖୋସାମତି କୃଟନୀତି ତୋ ଅନ୍ତରେ ନାହିଁ ।।” ଇତ୍ଯାଦି । 
- କୃ.ଚ.ବେ. 
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¬ ଓ ଓ ୨ ୪ ଓ 0 


୯. 


ଓଡ଼ିଆ ଗବେଷଣା ପରିଷଦଂ”ର ସଂଗ୍ରହଣୀୟ ସମ୍ଭାର 


. ଶ୍ରୀରୋଢା-କବି ବଳରାମ ଦାସ, ସଂ- ଡକ୍କର ମନୀନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି ଟ ୦୫.୦୦ 
. ସର୍ଜନାମ୍ମକ ସାହିତ୍ୟ ସମୀକ୍ଷା( ସଂପାନ) ଟ ୧୫.୦୦ 
. ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାଚଙ୍ଗାର ପରମ୍ପରା-ଡକ୍ସର ଗଗନେନ୍ଦ୍ରନାଥ ଦାଶ ଟି. ୨୦.୦୦ 
. ଆଧୁନିକ ଅବେବୋଧ- ଶ୍ରୀ ରା୍ଚରଣ ଦାସ ଟ. ୧୫.୦୦ 
. ତୁଳନାତ୍ମକ ସାହିତ୍ୟ ( ସଂପାନ) ଟ. ୧୫.୦୦ 
. ରୋମାଣ୍ଟିକ୍‌ ଅବବୋଧ ଶ୍ରୀ ରାଇଚରଣ ଦାସ ଟ. ୨୫.୦୦ 
. ଶୈଳୀ ବିଜ୍ଞାନ (ସଂପାନ) ଦ୍ଵିତୀୟ ମୁଦ୍ରଣ, ଟ.୨୫.୦୦ 
. ନନ୍ଦନତତ୍ତସ ( ସଂପାନ) ଟ. ୨୫.୦୦ 


ହାରାବତୀ-କବି ରାମଚନ୍ଦ୍ର ପଟ୍ଟନାୟକ, ସଂ: ଜଟାଧାରୀ ମହାପାତ୍ର ଟ. ୨୫.୦୦ 


୧୦. ରସମଞ୍ଜରୀ- କବି ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଂଜ, ସଂ: ଡକୁର ହରେକୃଷ୍ଣ ପାତ୍ର ଟ.୩୦.୦୦ 


୧୧. ଗବେଷଣା-ବିଧୂ ଓ ଅନୁବାଦ-କଳା ( ସଂପାନ), ଟ.୪୦.୦୦ 
୧୨. ଲୋକସାହିତ୍ୟ (ସଂପାନ) ଟ.୬୦.୦୦ 
୧୩. ନୃତାତ୍ଵିକ ଓ ସମାଜତାର୍ଵିକ ପ୍ରବନ୍ଧାବଳୀ- ଡକୃର ଚିତ୍ରସେନ ପଶାୟତ ଟ. ୫୦.୦୦ 
୧୪. ସାଂପ୍ରତିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଅବମୂଲ୍ୟନ (ସଂପାନ) ଟ.୫୦.୦୦ 
୧୫. କାବ୍ଯପୁରୁଷର କଥା- ଡଜ଼ୁର କ୍ଷେତ୍ରବାସୀ ନାୟକ ଟ.୭୫.୦୦ 


୧୬. ରାମକୃଷ୍ଣ କାବ୍ୟସଂଗ୍ରହ-ସଂ: ଅଧ୍ୟାପକ ଦେବେନ୍ଦ୍ରନାଥ ଦାଶ ଟ.୧୦୦.୦୦ 
୧୭. ପରିଷଦର ସନମ୍ପିଧାନ, ସଭ୍ୟତାଲିକା, ରଚନାବଳୀ-ପଞ୍ଜିକା- 


ସଂପାଦନା: ଡଃ ଲାବଣ୍ୟ ନାୟକ ଓ ଶ୍ରୀ ସୁଧୀରଚନ୍ଦ୍ର ବେହୁରା ଟ. ୨୦,୦୦ 


୧୮. ସଭାସଂଭାଷ-ଡକୁର କୃଷ୍ଣଚରଣ ବେହେରା, ଟ. ୭୦.୦୦ 
୧୯. ଅତିଥ୍‌ ଉବାଚ ( ଅଭିଭାଷଣ ସଂଗ୍ରହ) ଟ. ୭୫.୦୦ 
୨୦. ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ (ସଂପାନ), ଟ.୧୦୦.୦୦ 


୨୧. ଏଷଣା ପ୍ରବନ୍ଧାବଜୀ, ୧ମଠାରୁ ୨୫ଶ ଖଣ୍ଡ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 


ପ୍ରାପ୍ତିସ୍ଥାନ : ଓଡ଼ିଆ ଗବେଷଣା ପରିଷଦର କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ 
ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ନଗର, ମଧୁପାଟଣା, କଟକ- ୭୫୩ ୦୧୦ 


ଫ୍ରେଣ୍ଡସ୍‌ ପବ୍ଵିଶର୍ସ୍‌ ଗ୍ରନ୍ଧମନ୍ଦିର ବିଶ୍ଵଶ୍ରୀ ପ୍ରେସ୍‌ 
ବିନୋଦବିହାରୀ, କଟକ- ୨, ଫକୀରମୋହନ ସେନାପତି ରୋଡ଼, 
କଟକ- ୨ ବ୍ରହ୍ମପୁର ୧ ବାଲେଶ୍ଵର-୩ 
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ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଓ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଇତିହାସ 
ଶ୍ରୀ ରମେଶଚନ୍ଦ୍ର ମଲ୍ଲିକ 


ଦଳିତମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଚର୍ଚା ହେଉଛି, ତହିଁରେ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଦିଗ । ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏକ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ । ସାମାଜିକ ଅନ୍ଦୋଳନର 
ଭୂମିକା, ପ୍ରଗଡିଶୀଜ ସମାଜଗଠନ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ସପୂର୍ ବୋଲି ସମାଜବିଜ୍ଞାନୀମାନେ ମତ 
ପୋଷଣ କରନ୍ତି । ସମାଜବିଜ୍ଞାନୀ ଗସଫିଲଡ ( Gusfield) କୁହନ୍ତି, * ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଗୁଡ଼ିକ ସାମାଜିକ ଧାରାର କେତେକ ଦିଗ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ସ୍ଵର ଉତ୍ତେଳନ କରେ ।”( ୧) 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନର ପୃଷ୍ଠଭୂମି, ଆଦର୍ଶ, ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଓ ଇତିହାସ ଭଳି ଦଳିତ 
ଆନ୍ଦୋଳନର ମଧ୍ଯ ପୃଷ୍ଠଭୂମି, ଆଦର୍ଶ, ଆଭିମୂଖ୍ୟ ଓ ଏତିହାସିକ କ୍ରମବିକାଶ ରହିଛି । ଦଳିତ 
ଆନ୍ଦୋଳନର ଏହି ସବୁ ଦିଗଗୁଡ଼ିକ ଆଲୋଚନା କରିବା ପୂର୍ବରୁ ପାଠକମାନଙ୍କୁ ଦଳିତ କିଏ ଓ 
ଦଳିତ ନାମକରଣର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ, ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନର ମୂଳବୀଜ କେଉଁଠି, ସେସବୁ ବିଷୟରେ 
ସମ୍ୟକ ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ ମନେହୁଏ । 


“ଦଳିତ” ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର କେବେ ଓ କିଏ ଜାତି ( ଠste ) ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ବ୍ୟବହାର କରିଥଲେ, ଏହାର ଇତିହାସକୁ ସାଉଁଟିଲେ ଜଣାଯାଏ- ଦଳିତ ଶବ୍ଦ ପ୍ରଥମତଃ ଜାତି 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ମହାତ୍ମା ଜ୍ୟୋତିରାଓ ଫୁଲେ, ‘ଦଳିତଉଧାର' ( Dalitodhar) ପଦ ଅତିଶୃଦ୍ର 
ଜାତିମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ୟବାହାର କରିଥଲେ । ଏହାକୁ ଅଧଵକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଏଲିଓନୋର 
ଜେଲିଓଟ୍‌ ( Eleonear Zelliot ) କୁହନ୍ତି “ Jotibha Phule had begun the 
satya shodak (truth seeking) movement to attempt to re- 
duce Brahman influence on the lower castes. Phule backed 
his preaching with such concrete action as a school for 


untouchables and one for women, and seems to have been 
the first to use the word dalit in connection with caste in the 


e. (Social Movements are socially shared demands for a change in 
some aspects of the social order (Gusfield 1970.75) 
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term dalitodhar {Uplift to the depressed)” (1992.271)1 ଜନ. 
ସି.ବି. ଓଚଷ୍ଠର (John. C. B. Webster) ‘Who is a dalit’ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ‘ଦଳିତ' 
ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାରିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ସଂପର୍କରେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରି କୁହନ୍ତି “ Dalit (oppressed or 
broken) is not a new word. Apparently it was used in the 
1930s as a Hindi and Marathi translation of Depressed classes 
the term the British used for what are now called scheduled 
caste”. (1999.68) 

ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଲତାମୁରୁଗ୍‌କରଙ୍କ ମନ୍ତବ୍ୟକୁ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇପାରେ, ତାଙ୍କ 
ମତରେ “the term Dalit which was first coined by Dr Ambedkar 
to describe the scheduled caste community (in an explicity 
caste content), was threrfore, accepted and wide use” 
(Murugkar.1991.6) । ଏହି ଭଳି ଭାବେ ଓଲିଭର ମେଣ୍ଡେଲସନ୍ଧ ଦଳିତ ଶବ୍ଦର 
ପରିଭାଷାକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି କୁହନ୍ତି “ 0 Marathi word for untouchables 
originally used for the followers of Ambedkar, but now one 
of the most common term identifying untouchables as a 
whole, sometimes used for oppressed people in general.” 
(2000.×ii) ଦଳିତ ଶବ୍ଦର ଜନକ କିଏ ? ଏକଥାକୁ ଅଧୁକ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଯାଇ ପୂନଶ୍ଚ 
ଓଲିଭର କୁହନ୍ତି / was seemingly first used in the context of caste 
opressed by the great nineteenth century former Phule, but 
its modem history dated from the early 1970 among activ- 
ists from the untouchable Mahara Caste.” (I.b.d.4) ଦଳିତ କହିଲେ 
ମାହାରା ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଏ ବୋଲି ମହାତ୍ମା ଜ୍ୟୋତିରାଓ ଫୁଲେ ଦର୍ଶାଇ ଥୁଲା 
ବେଳେ ଆମ୍ବେଦକର “ଦଳିତ” କହିଲେ ଅନୁସୂଚିତ ଜାଡିର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବୁଝ୍ତାଏ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ତେବେ ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ- ଆମ୍ବେଦକର କାହିଁକି ଓ କେଉଁ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଏଭଳି ଏକ ଶବ୍ଦ ଅନୁସୂଚିତ ଜାତିପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ହେବ ବୋଲି ବାଛିନେଲେ, ତାହାର ମୂଳବୀଜ 
ଖୋଜିଲେ ଆମକୁ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲୋକପ୍ରିୟତା ଅର୍ଜନ କରିଥୁବା ‘ହରିକନୀ ଶଦ 
ପାଖକୁ ଯିବାକୁ ପଡେ । ଗୁଜୁରାଟୀ କବି ନରସିଂହ ମେହେଟା ଅସ୍ତୃଶ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ‘ହରିଜନ 
ଶଦଦ ପ୍ରଯୋଜ୍ୟ ବୋଲି ପ୍ରଥମତଃ ଦର୍ଶାଇଥ୍‌ଲେ । ମାତ୍ର ୧୯୩୦ ମସିହା ବେଳକୁ ଏହି 
“ହରିଜନ” ଶବ୍ଦ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲୋକପ୍ରିୟତା ଲାଭ କରିଥଲା ! କିନ୍ତୁ ଆମ୍ବେଦକର ଏହି 
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“ହରିଜନ” ଶବ୍ଦ ଯେ ଅସ୍ୃଶ୍ଯ ତଥା ନିମ୍ନଜାତିମାନଙ୍କ ପାଇ ପ୍ରଯୋଜ୍ୟ ହେଉ ବୋଲି ଆଦୌ 


ପସନ୍ଦ କରୁନଥୁଲେ, ଏହାର କାରଣ ଖୋଜି ସେ କହିଥୂଲେ- “Harijan is a bad 
word introduced by Mahatma Gandhi. In Hindi it means, a 
boy whose father’s name is unknown; hence; children of 
God. In the Hindu temples there where, as you know, the 
devadasi the girls who took part in worship ceremony and 
also served the priests sometimes they gave birth to chil- 
dren and those children were called Harijans. That is why 


we don’t like the name.” (Harolord. R. Isaacsw୍କ ଉଦ୍ୃତି: 
Nath. 1987.9) ଏଥୁରୁ ସଷ୍ଟ ଭାବରେ ଜଣାଯାଏ, ‘ହରିଜନ” ଶବ୍ଦ ଅନୁସୂଚିତ ଜାତିମାନଙ୍କର 
ପ୍ରକୃତ ପରିଚୟାମ୍ମକ ଶବ୍ଦ ହେଉ ବୋଲି ଆମ୍ବେଦକର ଆଦୌ ଯୁଜ୍ପିଯୁକ୍ତ ଓ ସମୀଚୀନ ମନେ 
କରୁନଥୂଲେ, ତେଣୁ ସେ ଏହାର ପ୍ରତିକାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟତ୍ତେ ସମଗ୍ର ଅନୁସୂଚିତ ଜାତିମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
“ଦଳିତ” ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୋଜ୍ୟ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଥୁଲେ । 


ସାମାଚିକ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକଡାକୁ ନେଇ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ସଂପ୍ରସାରଣ ଓ ସଂକୋଚନ ଘଟିଥାଏ । 
ଯଦି “ଦଳିତ” ଶବ୍ଦର ବ୍ଯାବହାରିକ ଦିଗକୁ ଏଡିହାସିକ କ୍ରମରେ ବିଚାର କରିବା ତେବେ 
୧୯୭୩ ମସିହା ଜୁଲାଇ ୭ ତାରିଖରେ ମହାରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥୁବା ଦଳିତ ପାନ୍ଭର 
ଆନ୍ଦୋଳନ ( Dalit Panther Movement)ର ଇସ୍ତାହାର ( Manifesto) ‘ଦଳିତ' 
ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ସଂପ୍ରସାରଣ ହୋଇ “ଜନଜାତି ( 7 /) ନୂତନ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ( Neo- 
P'4ddhist), ଶ୍ରମିକ, ନାରୀ, ଦରିଦ୍ର ନାମମାତ୍ର କୃଷକ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ରାଜନୀତିକ, 
ଅର୍ଥନୀତିକ ଏବଂ ଧର୍ମନାମରେ ଶୋଷିତ, ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ଦଳିତ ଭାବେ ପରିଚିତ”” ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି ।( ୨ ) ସାହିତ୍ୟିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ‘ଦଳିତ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ମଧ୍ୟ ରପରୋକ୍ତ ଅଥିଠାରୁ 
ଟିଜିଏ ଅଲଗା ଅର୍ଥ ସୂଚିତ କରାଏ, ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ମରାଠୀ ପ୍ରଫେସର ଓ ଦଳିତ ସାହିଡ୍ୟର 
ମୁଖ୍ୟଅଙ୍ଗ ଅସ୍ମିତାଦର୍ଶ' ( Mirror of Identity) ପତ୍ରିକାର ସଂପାଦକ ଗଙ୍ଗାଧର ପଣ୍ଚଟୱାନେ 
କହନ୍ତି “ମୋ ଦୃଷ୍ଟିରେ, ଦଳିତ ଏକ ଜାତି ନୁହେଁ, ତାହା ଏ ଦେଶର ସାମାଜିକ ଓ ଅଥ୍ଥନୀତିକ 
ପରମ୍ପରା ଦ୍ଵାରୀ ଶୋଷିତ ମଣିଷ । ସେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ, ପୂର୍ନଜନ୍ମ ଆତ୍ମା ଭିନ୍ନ ମତାବଲମ୍ବନ ପବିତ୍ର 
ଗ୍ରଚଶିକ୍ଷା, ଭାଗ୍ୟ, ସ୍ଵର୍ଗ କାହାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ନାହିଁ କାରଣ ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କୁ ଦାସ ଭାବେ 


9. Who is a dalit ? Members of scheduled castes 
and tribes, Neo-Buddhists, the working people, the land- 
less and poor, peasants, women and all those who are be- 
ing exploited politically, economically in the name of 
religion.(Murugkar.1991.237) 
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୧୦ 


ପରିଟିତ କରାଇଛନ୍ତି । ସେ କେବଳ ମଣିଷପଣିଆକୁ ବିଶ୍ନାସ କରେ । ( ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରଫେସର 
କୁହନ୍ତି) ଦଳିତ ଏକ ପରିବର୍ଜନ ଓ ଆନ୍ଦୋଳନର ପ୍ରତୀକ)(୩) (Zelliot: 1992.268) 


ସମାଜଚତାର୍ସିକ ଓ ନୃତାତ୍ସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ଦଳିତ କାହାକୁ କୁହାଯିବ ଏବଂ ଏହାର 
ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପଣ କରିବା କିପରି ? ପ୍ରଥମତଃ ଆମକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ 
ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଥବେ ଏବଂ ଦାରିଦ୍ଧୟ ସୀମାରେଖା ତଳେ ରହି ପ୍ରଚଳିତ 
ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍ତୃତିକ ରାଜନୀତିକ, ଧର୍ମନୀଡିକ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମାନବ-ଅଧ୍କାରକୁ ମୁକ୍ତ ଭାବରେ 
ଉପଭୋଗ କରିପାରୁ ନଥିବେ, ସେମାନଙ୍କୁ ହଁ “ଦଳିତ” କୁହାଯିବ । 


ଅନେକେ, ଜନଜାତିଙ୍କୁ ଦଳିତ? ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି ନାନା କଥା ଖୋଳିତଡାଡ଼ି 
ବାହାର କରୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଜନଜାତିମାନଙ୍କୁ ଦଳିତ” କହିବାର କୌଣସି ଯାଥାର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ, ବରଂ 
ସେମାନଙ୍କୁ ' ଶୋଷିତ” କୁହାଯାଇପାରେ ।( ୪) ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନଜାତି, 
ସେମାନଙ୍କର ପାରମ୍ପରିକ ଜୀବନଶୈଳୀରେ ଜୀବନଯାପନ କରିଆସୁଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକୀକରଣ 
ଏବଂ ଶିଳ୍ପ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଭାବ ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନଶୈଳୀରେ ଏଯାବତ ଆଝଖ୍ଦେଖୁଲା ଭଳି 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିପାରିନାହି । ଆଜି ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ସାଂସ୍ତୃତିକ ଶିକ୍ଷା ରନଭଣ୍ଡାର ଭଳି ଝଲସି 
ଉଠୁଛି, ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷାରୁ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାର ଚିହ୍ନଟ, ବିବର୍ଁନ ଓ ତହିଁରେ ଥିବା ମୂଲ୍ୟବୋଧର 
ଅନୁଶୀଳନ କରାଯାଇପାରେ ବୋଲି ନୃତତ୍ସଵବିଦୂମାନେ ଗବେଷଣା ଜାରି ରଖ୍ଛନ୍ତି । ତେଣୁ 
ଏଭଳି ବଳିଷ୍ଠ ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ଜୀବନଯାପନ କରୁଥୁବା ଅଧ୍ବବାସୀମାନଙ୍କୁ ଦଳିତ କହିବାରେ 
କୌଣସି ଯାଥାର୍ଥ୍ୟ ନାହଁ । ସେମାନେ ଚତୁର ଜମିଦାର, ସାହୁକାର, ରାଜନୀତିକ କଳ, ସରକାରୀ 
ଅଫିସରମାନଙ୍କଦ୍ଧାରା ଶୋଷିତ ହେବାର ଅନେକ ନମୂନା ରହିଛି । ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୀତିକ 
ଦ୍ଵନ୍ଦ ସୃଷ୍ଟିକରିବା ପାଇଁ ରାଜନୀତିକ ନେତା ଓ ଗଣମାଧ୍ଯମଗୁଡ଼ିକ ଜନଜ୍ଜାତିମାନଙ୍କୁ 
‘ଦଳିତ'ଭାବେ ପରିଚୟ କରାଉଛନ୍ତି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 


୩. ‘¢ To me, Dalit is not a caste. He is a man ex- 
ploited by the social and economic traditions of this coun- 
try. He does not believe in God, Rebirth, soul, Holy Books 
teaching, separation, Fate and Heaven because they have 
made him a slave. He does believe in Humanism. Dalit is a 
symbol of change and revolution.” (Zelliot. 1992.268) 

୪. The tribals prefer to call themselves ‘Shoshits’ 
or the exploited (Michail. 1999.99) 
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୧୧ 


(ଦୁଇ) 
ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଓ ବିଭାଗୀକରଣ 


ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନଗୁଡ଼ିକୁ ସାମାଜିକ ଜାଗରଣ ଏବଂ ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତିର 
ପ୍ରମୁଖ ଦିଗ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏକ 
ସମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ । ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନର ଯେଉଁସବୁ ସମାଜଗଠନ ଓ ସମାଜ 
ସଂସ୍କାରମୂଳକ ଲକ୍ଷଣ ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଜତାର୍ଵିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ଜଣାଯାଏ, 
ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନଗୁଡ଼ିକ ବରାବର ଦୁଇଟି ଦିଗକୁ ନେଇ ବିଚାର କରାଯାଇଥାଏ । ହୁଏତ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ମୌଜିକ କିମ୍ବା ସୀମିତ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିଥାନ୍ତି । ସମ୍ଭବତଃ ଏହାଦ୍ଵାରା 
ସମାଜର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିବରଁନ କିମ୍ବା ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ବି ଶେଷର ପରିବରଁନ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
କରାଯାଇଥାଏ ।( ୫ ) ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏହି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ, ଯାହାର 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ ବିଶେଷକରି ପଛୁଆବର୍ଗର ଲୋକମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ଶିକ୍ଷା, 
ଧର୍ମନୀତିକ, ଅର୍ଥନୀତିକ, ବେକାରୀ ସମସ୍ୟା ଦୂରୀକରଣ ଓ ମାନବିକ ଅଧୁକାରର ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଉପଭୋଗ ଦିଗରେ ସମାନତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି 
କରି ନୂତନ ଅସ୍ମିତା ପ୍ରଦାନ କରିବା । ବ୍ରାହ୍ମଣକୈନ୍ଦ୍ରିକ ପରମ୍ପରା ଦ୍ଵାରା ଆକ୍ରାନ୍ତ ସମାଜରୁ 
ସାଧାରଣ ମଣିଷର ମୁକ୍ତି, ଅସ୍ତଶ୍ୟତା ଦୂରୀକରଣ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନର ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଯ ଦୁଇଟି 
ପ୍ରମୁଖ ଦିଗ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଜାତିବିରୋଧ ଓ ଅସ୍କୃଶ୍ୟତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଯଦି ଦଳିତ 
ଆନ୍ଦୋଳନର ଏଁତିହାସିକ ଧାରାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା, ତେବେ ଦେଖାଯିବ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ପରିଚିତ ହୋଇଛି, ଯଥା- ଜାତିବିରୋଧ ଆନ୍ଦୋଳନ, 
ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ବିରୋଧ ଆନ୍ଦୋଳନ, ଦାସତ୍ସ ବିରୋଧ ଆନ୍ଦୋଳନ, ନିଷ୍ପେଷିତ ବା ଶୋଷିତ 
ଶ୍ରେଣୀ ଆନ୍ଦୋଳନ, ହରିଜନ ଆନ୍ଦୋଳନ, ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି ଆନ୍ଦୋଳନ, ଅନୁସୂଚିତ ଜନଜାତି 
ଆନ୍ଦୋଳନ । ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ଏହି ବ୍ୟାପକ ରୂପ ଓ ତାହାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟକୁ ଏକାନୁକ୍ରମ 
ଧାରାରେ ହର୍ଶାଇବାକୁ ଯାଇ ଜେମ୍‌ସ ମେସେ କହନ୍ତି, “ˆ The first phase of the 
struggle (600 BC to 1700 CE) began during the Rigvedic 
period and continued through the Muslim era. During the 
early phase the foundations of Dalit struggle and of Dalit 


8. Sociological theories distinguish social movements along 


two means, whether they seek radical or limited change and whether 
they focus on the entire society or on specific indivisual. 
(Omvedt,2001.294) 
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consciousness were laid. The second phase covered what 
might be called the British-Christian period from 1700-1947. 
In general terms, the struggle of these years was chiefly 
concerned with the separate identity and political sights of 
the Dalits. During the third phase; since 1947, the Dalit 
struggle has centered on the solidarity of the Dalit and Vi- 
sion of Liberation which is now becoming more clear to 


them.”’ (Massey, 1991. 29) ମେସେ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ବିଭାଗୀକରଣ ଓ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ଯୋଡି ଯେଉଁ ନିର୍ଯାସ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଛନ୍ତି, ତାହାକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ ଏହିଭଳି 
ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଯାଇପାରେ - (କ) ଚୈଦିକ ଯୁଗରୁ ମୁସଲମାନଙ୍କ ସମୟ, (ଖ) 
ଇଂଗେଜମାନଙ୍କ ସମୟ, ( ଗ) ସ୍ବାଧୀନତା ପରବରୀ ସମୟ । ଏଡିହାସିକ ଧାରାରେ ଗଠିନ 
ହୋଇଥୁବା ଏହି ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଜନଗୁଡ଼ିକର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଯଥା ଜାଡି ବିରୋଧ, ଅସ୍ତୃଶ୍ଯ 
ସଚେତନଡା, ଦାସତଡ୍ଵ ସଚେତନଡା, ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ଥିତା, ରାଜନୀତିକ ଅଧ୍ବକାର ପ୍ରଭୃତି ଦିଗକୁ 

ସ ଦର୍ଶାଇ ଅଛନ୍ତି । ମେସେଙ୍କ ବିଭାଗୀକରଣ ଏିଡିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଗୁରୁଡ୍ଵ ଦିଆଯାଇ 
ବିଚାର କରଯାଇଛି, କିନୁ କଠିନ ସମାଜଶାସ୍ତ୍ରକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରଖୁ ପଟନ୍ନ କର ( Patan 
Kar) ଓ ଓନେଟ୍‌ ( ଠmvedt) ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ମୁଖ୍ୟଡଃ ଜାଡିଭିଭିକ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଓ ଶ୍ରେଣୀଭିଭିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଭାବେ ବିଭକ୍ତ କରିଛନି । ଏହିପ୍ରକାର ଚର୍ଚାରେ ଜାତିଭିତରେ 
ଶ୍ରେଣୀ ଓ ଶ୍ରେଣୀଭିତରେ ଜାତିର ସ୍ଵରୂପ ଆକଳନ କରାଯାଇପାରେ । ଦଳିତ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ଅନ୍ୟତମ ଗବେଷକ ଘନଶ୍ୟାମ ଶାହା( 2004.199) ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଜନର ରୂପରେଖକୁ 
ଯେଉଁଭଳି ବିଭାଗୀକରଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା ନିମ୍ନରେ ଦର୍ଶାଗଲା ! 

ପ୍ରଥମ ବିଭାଗୀକରଣ 


ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ 


ସଂସ୍କାରମୂଳକ (Reformative) ବୈକଳ୍ଧିକ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଭକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ 
— ନବବୈଦାନ୍ତିକ ଆନ୍ଦୋଳନ (Neo-vedantik) 
. |= ସଂସ୍କୃତୀକରଣ (Sanskritization) 


1 


ଧର୍ମାନ୍ତରୀକରଣ (onversion) ଧର୍ମନୀତିକ (Religious) 
କିମ୍ବା ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ 
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କିନ୍ତୁ ପରବର୍ୀ କାଳରେ ଶାହା ଅର୍ଥନୀତି, ଦଳିତମାନଙ୍କର ଅସ୍ମପିତା ଓ ଆଦର୍ଶବାଦକୁ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରଖୁ ପୁନଶ୍ଚ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଚାରି ରାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ତାହା 
ନିମ୍ନରେ ଦର୍ଶାଗଲା । 

ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଭାଗୀକରଣ: 

(କ) ସାଂସ୍କୃତିକ ସର୍ବସମ୍ମତି ଭିତରେ ଆନ୍ଦୋନନ (Movement within 
cultural consensus) 

(ଖ) ପ୍ରତିଦ୍ନ୍ଦ୍ରୀମୂଳକ ଆଦଶବାଦ ଏବଂ ଅଣହନ୍ଦୁ ଥର୍ଧତା ଆନ୍ଦୋଳନ (Cଠm- 
peting Ideology and non-tHindu Indentity) 

(ଗ) ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମାଧ ଲମ୍ବୀ ଦଳିତ (Buddhist dalits) ଆନ୍ଦୋଳନ 

(ଘ) ପ୍ରତିକୂଳ ଆଦର୍ଶବାଦ ବଂ ଦଳିତ ଅସ୍ପିତା (Counter ideo- 
logical dalit identity) ଆନ୍ଦୋଳନ (Shah. 2004.119) ପ୍ରଥମ ତିନୋଟି 
ବିଭାଗ ଧର୍ମନୀତିକ ଆଦର୍ଶବାଦ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଥୁଲାବେଳେ ଶେଷୋକ୍ତ ବିଭାଗଟି 
ଶ୍ରେଣୀ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ତେବେ ଏଠାରେ ଉପରୋକ୍ତ ବିଭାଗୀକରଣକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ 
ସମୟାନୁକ୍ରମ ଓ ସାମାଜିକ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତାକୁ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରଖୁ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ଏକ 
ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଇତି ହାସ ଦର୍ଶାଇବା ଛଳରେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବଭକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ (କ) ଦଜିତ ଆନ୍ଦୋଳନର କାଳାନୁକ୍ରମିକ ଧାରା ଓ (ଖ) ଦଳିତ 
ଆନ୍ଦୋଳନର ଏକକାଳିକ ଧାରା । 

(ତିନି) 


‘ଜାତି ବିରୋଧ! ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଦଜିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରି ବିଚାର କଲେ ଦେଖାଯାଏ; ବୈଦିକ କାଳରୁ ହିଁ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇ ଆସୁଛି । ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଅନାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ପ୍ରତିବାଦ ଏହି ଅନ୍ଦୋଜନର 
ଏକ ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ଗୌତମ ବୁଵ୍ଧ (ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୫ ୬୩-୪୮୩) 
ପ୍ରଥମତଃ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦ ଏବଂ ନିଷ୍କର ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥ୍‌ଲେ । 
ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସଂଘଜୀବନଯାପନ ଏବଂ ମହତବାଣୀଗୁଡ଼ିକ ବ୍ରାହ୍ମଣକୈନ୍ଦ୍ରିକ ସମାଜଦ୍ଧାରା 
ପ୍ରଚଳିତ ନିଶୂର ଓ କଠୋର କୁସଂସ୍କାର ପ୍ରଥାଗୁଡ଼ିକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ଦିଗରେ ପଥ 
ପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇଥଲା । ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏହି ପ୍ରକାର ଧର୍ମୀୟ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ତାହାର 
ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ବିଚାର କରି ବ୍ରଜରଂଜନ ମଣି ଉଲ୍ଲେଖ କରି କୁହନ୍ତି “ Gautam 
Buddha's call to develop understanding and compassion 
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for suffering humanity and his historic challenge to caste 
and brahmanical unhumanitarianism, alongwith his oppo- 
sition to the socio-religious structure that supported Vedic 
sacrifice and supenstition, the discriminatory deities and 
rituals, the caste theory and the Upanishadic gobblede- 
gook, was one of the many heterdox shramanic ideologies 
being articulated in different voices of the time.” (Mani: 


2005.87) । ଗୌତମବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଦର୍ଶନ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦକୁ ଭିତ୍ତିକରି ଗଢିଉଠିଥୁବା 
ଜାତିପ୍ରଥା, ଅସ୍କୃଶ୍ଯତା, ପୁରୋହିତ ପ୍ରଥା, ପୂଜା ପଦ୍ଧତି, ଧାର୍ମିକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, ପଶୁବଳି ପ୍ରଥା 
ଓ ନାରୀମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ଅବମୂଲ୍ୟାୟନ ବିରୋଧରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଏହା 
ଏକ ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନର ରୂପ ନେଇଥୂଲା ! ଏହାର ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ଜୀବନଯାପନରେ ପରିବର୍ରନ ଆଣିବାରେ ସହାୟ ହୋଇଥଲା । 


ଗୌତମବୁଦ୍ଧ କେବଳ ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୁହେଁ, ଭାଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥଲେ । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାକୁ ‘ଦେବଭାଷା” ବୋଲି କୁହାଯାଉଥୁଲା 
ଏବଂ ଏହି ଭାଷା ସାଧାରଣ ଲୋକ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବା ପାଇଁ ନିଷିଦ୍ଧ ଥଲା । ଗୌତମଚଵଦ୍ଧ 
ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ବ୍ୟବହାରକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଲୋକମୁଖର ଭାଷା ପାଇଲି” ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଥୁଲେ ଏବଂ ' ପାଲି” ଭାଷାର ମାନ୍ୟତା ପ୍ରତିପାଦିତ କରିବା ଦିଗରେ ବଳିଷ୍ଠ ସାହିତିୟକ 
ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲେ । ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଚାରିତ ମହତବାଣୀ ପାଲି” ଭାଷାରେ ଲେଖୁବା 
ପାଇଁ ସେ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଆଦେଶ ଦେଇଥୁୂଲେ । ପରିବର୍ରଭୀ କାଳରେ ତାହାହିଁ ହୋଇଥୁଲା । 
ଯଦିଓ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ସମାଜ ସଂସ୍କାର ପାଇଁ ଅନେକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିଥୂଲେ, କିନ୍ତ ସେ 
ସମୟର ସମାଜ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ରାହ୍ମଣ କେନ୍ଦ୍ରିକ ହୋଇଥୁ୍‌ବାରୁ ଏହି ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଅଧୂକ 
ଦିନଧରି ତିଷ୍ଠି ପାରିନଥୁଲା । 


(ଚାରି) 


ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ସନ୍ଛ କବିମାନଙ୍କ ସାହିଡି୍ଯକ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଜାତିବିରୋଧ ଆନ୍ଦୋଳନର 
ଦ୍ବିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ମଧ୍ଯ କେହି କେହି 
ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ଚର୍୍ଚା କରି ଅଛନ୍ତି । ସମାଜବିଜ୍ଞାନୀମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଦଳିତମାନଙ୍କର ଅନ୍ୟଏକ ଅସ୍ମିତା ସବୂଲର୍ଟନ' ( SUba/tern) ଓ ସେମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ଅଧ୍ୟୟନ କରାଯାଉଥିବା ବିଦ୍ୟାକୁ “ସବ୍ରଲର୍ଟନ ଅଧ୍ୟୟନ ( Subaltern studies) 
ଭାବେ ନାମିତ କରି ଏକ ନୂତନ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଅଛନ୍ତି । ଏହି ବିଭାଗ ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ 
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ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ ବିଷୟରେ ଚଟ୍ଟା କରାଯାଉଛି । ବିଶେଷକରି ମଧଦ୍ଯଯୁଗୀୟ ସନ୍ଧ କବିମାନଙ୍କ 
ସାହିତ୍ୟିକ ପରମ୍ପରାକୁ ସବଲର୍ଟନ ସାହିତ୍ୟିକ ପରମ୍ପରା ଭାବେ ଚିହ୍ନଟ କରାଯାଇ ସେହି 
ସାହିତ୍ୟିକ ପରମ୍ପରା ଓ ସନ୍ଧ କବିଗଣ ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟିକ ପରମ୍ପରା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜାତିବାଦ 
ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥୁଲେ ଏହା ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଉଛି । ଉଭୟ ଉତ୍ତର 
ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ ସନ୍୍ର କବିମାନେ ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ରାହ୍ମଣକୈନ୍ଦ୍ରିକ ପ୍ରଥାର ସ୍ଥାୟୀତ୍ବକୁ ପ୍ରତିବାଦ 
କରି ନିଜ ନିଜ ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷାର ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ କବିଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ଥିଲା । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟର ସମକକ୍ଷ ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷା ଓ ତାର ସାହିତ୍ୟ ହେବା 
ଦରକାର, ଏକଥାକୁ ଅନୁଭବ କରି ସନ୍୍ର ସାହିତ୍ଯକମାନେ ନିଜନିଜର ଭାଷାର ଅସ୍ମିତାକୁ 
ଜାହିର କରିବା ସହିତ ସ୍ଵଜାତିବାଦକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ଆପ୍ରାଣ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିଥୂଲେ । 
ଏହି ପ୍ରକାର ସାହିତ୍ୟିକ ଅନ୍ଦୋଳନ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀ 
ବେଳକୁ ସମଗ୍ର ଭାରତରେ ଚହଳ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା । ନିମ୍ନ ଲିଖୂତ ସନ୍ଧ୍ରକବିମାନ ଯଥା- 
ଛୋକମେଲା, ନାମଦେବ, ରବି ଦାସ, ଦାଦୁ ଦୟାଲ, କବିର, ଗୁରୁ ନାନକ ଦେବ, ଡୁକାରାମ 
ଏବଂ ତାମିଲ୍‌ ସିଵଦ୍ଧାଚାର୍ଯ୍ୟ ତିରୁମଲାର ଶୈବ ବଳିଆର ଓ ପୟାରି ସୀତାର ପ୍ରଭୃତି ଦକ୍ଷିଣ 
ଭାରତୀୟ ସନ୍ଧ କବିମାନେ ନିଜ ନିଜର ଆଞ୍ଚଳିତକ ଭାଷାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଯେଉଁ ଅଭିନବ 
ସାହିତ୍ୟିକ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ ଏବଂ ସେହି ସାହିତ୍ୟିକ ପରମ୍ପରାର ନେପଥ୍ଯରେ 
ଜାତିପ୍ରଥା ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ତୀବ୍ର ପ୍ରତିବାଦ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା ତାହା 
ଦଜିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ବୋଲି ଧରିନିଆଯାଇଛି । ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତୀୟ ରାଜ୍ୟ 
ଭଳି ଉତ୍ତର ଭାରତୀୟ ରାଜ୍ୟ, ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ଯ ଏହିଭଳି ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନର ସ୍ଵର 
ଦେଶବ୍ୟାପି ଜନସାଧାନରଣକୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରିଥୂଲା ! ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ଓ ମହିମାଧର୍ମ ଏଦିଗରେ 
ଦୃଇଟି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଅଭିଯାନ ବୋଲି କହିବାରେ କୌଣସି ଦଵନ୍ଦ୍ର ନାହିଁ । 


ଓଡ଼ିଶାରେ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ପ୍ରଚାର ଓ ତହିଁରେ ଶ୍ରୀ ଚୈତନ୍ଯ ଦେବ ଓ ବୈଷ୍ଣବ 
ପଞ୍ଚସଖା ବଳରାମ ଦାସ, କଗନ୍ନାଥ ଦାସ, ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ, ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଦାସ ଓ ଶିଶୁ 
ଅନନ୍ତ ଦାସଙ୍କ ବୈଷ୍ଣବ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମପ୍ରଚାର ଓଡ଼ିଶାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦ ପ୍ରତି ଅସହଯୋଗ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ବୋଲି ଧରିନେବାକୁ ହେବ, ଯେଉଁମାନେ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଅନୁଗାମୀ ଓ ସେମାନେ 
ନିଜକୁ ପରମବୈଷ୍ଣଠବ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ନିଜ ନିଜ ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ମହନ୍ତ / ପୁରୋହିତ ଓ 
ଯଜମାନୀ ପ୍ରଥା ସୃଷ୍ଟିକରି ଏକ ନୂତନ ଜାତି ସଂରଚନା ସୃଷ୍ଟିକରି ଆସିଛନ୍ତି । ଦାସ” ସାଙ୍ଗିଆ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଯଥାକ୍ରମେ ମହନ୍ତ ଓ ପୁରୋହିତ ଶ୍ରେଣୀରେ ପରିଚିତ ଓ ‘ଯକ୍ରମାନ' ମାନେ ଆଞ୍ଚଳିକ 
ଭେଦରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସାଙ୍ଗିଆ ଦ୍ଵାରା ନିଜକୁ ପରିଚୟ କରାଇଛନ୍ତି । ଏଠାରେ କାଳନ୍ଦୀ 
ବୈଷ୍ଣବ”? ଓ ‘ବାଉରୀ ବୈଷ୍ଣବ”ଙ୍କୁ ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । 
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କାଳନ୍ଦୀବୈଷ୍ଠବମାନେ ନିଜକୁ “ଦାସ” ସାଇଁଆରେ ପରିଚିତ କରାଇଲାବେଳେ ଉକ୍ତ ଜାତି 
ସଂରଚନା ଭିତରେ ଥୁବା 'ଯଜମାନମାନେ ନିଜକୁ ‘ମଳିକ, ‘ମଲିକ, ‘ମହାଳିକ, ‘ଦଳାଇ 
ଭାବରେ ପରିଚୟ କରାଉଛନ୍ତି । ସେହିଭଳି ମଧ୍ଯ ବାଉରୀ ବୈଷ୍ଣବ ମାନେ “ଦାସ ସାଙ୍ଗିଆ 
ଲେଖୁଲା ବେଳେ ଉକ୍ତ ଜାତି ସଂରଚନା ଭିତରେ ଥବା ଯଜମାନମାନେ ବକାଭ୍ଡି', ‘ଗୋଢ୍ଛାୟତ, 
ଭୋଇ” ଇତ୍ୟାଦି ସାଙ୍ଗିଆ ବ୍ୟବହାର କରୁଛନ୍ତି । ଏସବୁ ଜାତି ସଂରଚନା ହିଁ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ 
ପ୍ରଭାବରେ ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇଛି, ଏହା ନିର୍ବିବାଦରେ କୁହାଯାଏ । 


ପ୍ରଭାତ ମୁଖାର୍ଜୀ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥବା ତଥ୍ୟକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ଗଲେ ଆମକୁ 
ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ଘଟଣାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାକୁ ହେବ । ପ୍ରଥମତଃ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭାଗବତ 
ଓ ଅନ୍ୟଟି ‘ଦାସ ସାଙ୍ଗିଆ । ପୁରୀର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ଏବଂ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମକୁ ଆଦୌ ପସନ୍ଦ କରୁନଥୁଲେ । ଯେହେତୁ ଜଗନାଥ ଦାସ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ 
ଦେବଙ୍କ ପରମଭକ୍ତ ଓ ବଳରାମ ଦାସଙ୍କଠାରୁ 'ମନ୍ତ୍ର' ଗ୍ରହଣ କରିଥୂଲେ, ତେଣୁକରି 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭାଗବତକୁ ପାଠ କରିବାକୁ ଘୃଣା କରୁଥ୍‌ଲେ । ପଣ୍ତିତ 
ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସଙ୍କ ମନ୍ତବ୍ୟକୁ ଏଠାରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ “ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତକାର 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ପରି ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ମନୀଷୀ, ସେଇ କପିଳେଶ୍ଵରପୁର ଗ୍ରାମର ଲୋକ । ସେ 
କିନ୍ତୁ କରଣ ବଳରାମ ଦାସଙ୍କଠାରୁ ମନ୍ତ୍ର ଘେନିଥୂଲେ । ପୁରୀ ସ୍ମାଁ ଶାସନୀ ବ୍ରାହୁଣମାନେ 
ଏବେ ବି ସେ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଭାଗବତକୁ ପଡନ୍ତି ନାଇ, କି ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ବୋଲି ଖାତିରି ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି 
ନାଇ ।”” ( ଦାସ: ୧୯୯ ୧.୯୩) ସେହିଭଳି ଭାବରେ ଆମେ ଯଦି ‘ଦାସ ସାଇିଆକୁ ଉଦାହରଣ 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦେଖ୍‌ବା ଅନେକ ଶୂଦ୍ଧ ଓ ତଥାକଥୂତ ଅନୁସୂଚିତ ଜାତିର ଲୋକମାନେ 
‘ଦାସ ସାଇଁଆ ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । ଏହାକୁ ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଏକ ମୁକ୍ତି 
ଆନ୍ଦୋଳନ ବା ଜାତିବିରୋଧ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଦଳିତ ଆନ୍ଦେଳନ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ଦଳିତ ଚେତନା ଯେ ବୈଷ୍ଣବ ସାହିତ୍ୟ ଭିତରେ ରହିଛି, ଏକଥାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ସେହି ସାହିତ୍ୟକୁ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ କହିବାରେ କୌଣସି ବାଧା ନାହିଁ । 


ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ସହିତ “ ମହିମାଧର୍ମ” ଓ ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବରେ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଅନ୍ୟ ଏକ ଜାତିବିରୋଧ ଆନ୍ଦୋଳନର ସୂତ୍ରପାତ । ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ଭଜନ ଓ ଜଣାଣରେ 
ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯେଉଁ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥୁଲେ, ଡାହା ସାଧାରଣ ଜନମାନସକୁ 
ଚକିତ କରିଥୁଲା । ‹ ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ସର୍ବଦା ନିକ୍ଷେପିତ ତଡ଼ଵକାଳୀନ ସମାଜର ଦଳିତ ନିଷ୍ପେଷିତ, 
ଅତ୍ୟାଚାରିତ, ନିନ୍ଦିତ ତଥା ଘୃଣିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଉନ୍ନତି ନିମନ୍ତେ । ଏହି ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ 
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ବ୍ରାହ୍ମ ଣ୍ୟଧର୍ମର ନିର୍ଯାତନାରେ ତ୍ରାହି ତ୍ରାହି ଡାକ ଛାଡୁଥଲେ । ଏହି ଲୋକମାନଙ୍କର ସାମଗ୍ରିକ 
ଉନ୍ନତି ନିମନ୍ତେ ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ପ୍ରାଣ ସର୍ବଦା ଥଲା ଉଦ୍ଵବେଳିତ” ' । (ନାୟକ- ୧୯୯୬.୭୩) 
ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦର କଠୋର ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଓ ତତ୍ଵକାଳୀନ ସାମାଜିକ କୁସଂସ୍କାରକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି କବି 
ଭୀମଭୋଇ ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରି କହିଥୁଲେ । 

ଚରାତି ଖୋଜିଲେ ମୁକ୍ତି ନାହିଁ । 

ମୁକ୍ତି ଖୋଜିଲେ ଜାତି ନାହିଁ ।। 

ଏକ ଶୂନ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମଠାରେ ଶରଣ ପଶ ।।”' 


x xX x x xX x xX x x 
““ ଛୁଡ଼ିଶ କୁଳୀ ଯେ ବାଉନ ପାଟକ, 
ଯେ ଅଛ ସ୍ତିରୀ ପୁରୁଷ, 


ଉଚ୍ଚନୀଚ ବୋଲି ବାରଣ ନକରି ନାମରେ ଶରଣ ବଶ ।” 
(ସୁତି ଚିନ୍ତାମଣି) 
“ସେ ନିଜ ରଚନାରେ ଭବିଷ୍ୟତବାଣୀ ଶୁଣାଇ ଯାଇଛନ୍ତି, ଦିନ ଆସିବ ଜାତି 
ନିଶ୍ଚୟ ଲୋପ ପାଇବ । ଆମ ମନରେ ଜାତି ଜାତି ବୋଲି ଯେଉଁ ଅହଂକାର ରହିଛି ତାହା 
ନିଶ୍ଚୟ ଚୂର୍ଣ୍ଣ ହେବ, ଏଥ୍‌ରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ ।”” ଭୀମଭୋଇ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ ସନ୍୍ରକବିଗଣ 
ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦର ପ୍ରତିବାଦରେ ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟିକ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଯାଇଛନ୍ତି, ତହିଁରେ ଥବା 
ଦଳିତ ଚେଡନା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ସାମାଜିକ ଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ସହାୟ ହୋଇଥଲା । 
ତେଣୁ ଏଭଳି ଦଳିତ ଚେତନାଧର୍ମୀ ସାହିତ୍ୟକୁ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ଦ୍ବିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯିବାରେ କୌଣସି ଅସମୀଚୀନତା ନାହିଁ । 


(ପାଞ୍ଚ) 
ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ତୃତୀୟ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟ 


ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଶାସନକାଳକୁ ଦଳିତ ଆନ୍ଦେଳନର ସୁବର୍ଣ୍ଣଯୁଗ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇପାରେ, କାରଣ ଏହି କାଳରେ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ, ଯଥା- ( ୧) ସଂସ୍କାରମୂଳକ ଆନ୍ଦୋଳନ, ( ୨) ଜାଡିବିରୋଧ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ 
ଅସ୍ୃଶ୍ଯ ଆନ୍ଦୋଳନ । ଯଦିଓ ଏଭଳି ଆନ୍ଦୋଳନର ପୂର୍ବକାଳରେ ଉନ୍ମେଷ ହୋଇଥଲା, 
ତାହାର ବିକାଶ ଓ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ମାନ୍ୟତା ହିଁ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଶାସନକାଳରେ ଫଳପ୍ରଦ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୮ 


ହୋଇଥୁଲା ।! ଏ ଦିଗରେ ରାଜା ରାମମୋହନ ରାଏଙ୍କର ବବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜ, ସ୍ବାମୀ ଦୟାନନ୍ଦ 
ସରସ୍ପତୀଙ୍କର 'ଆର୍ଯ୍ୟସମାଜ', ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ‘ରାମକୃଷ୍ଣ ମିସନ” ଏବଂ ଶ୍ରୀନାରାୟଣ 
ଗୁରୁ ଓ ଜଷ୍ଟିସ୍‌ ଏମ୍‌.ଜି.ରାନାଡେଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା ସମାଜ ପ୍ରଭୃତି ସଫଳ ଅନୁଷ୍ଠାନ ବୋଲି 
କହିବା ସମୀଚୀନ ହେବ । କିନ୍ତୁ ଏ ସମସ୍ତ ଅନୁଷ୍ଠାନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପକ୍ଷପାତି ଥୁଲା । ଯଦିଓ 
ଏହା ଆନୁଷ୍ଠାନ ମାଧ୍ୟମରେ ଅସ୍ୃଶ୍ୟତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସାମାଜିକ ଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା, 
ତାହାକୁ ସମାଜ ସଂସ୍କାର ଆନ୍ଦୋଳନ କହିବା ଅଧ୍ବକ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ହେବ ! 


ବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜର ଆଦର୍ଶ ଏକଧର୍ମ, ଏକ ଜାତି ଓ ଏକ ଇଶ୍ଵର । ରାମମୋହନ 
ମଧ୍ଯ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ପ୍ରତିବାଦ କରି କହିଥୁୂଲେ Caste is made for men, not 
men for caste.{ Cromwell. 1984.85) । ଭାରତୀୟ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିରେ 
ପରିବର୍ରନ ଆଣି ସେ ୧୮୨୭ ମସିହାରେ ଜାଡିବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଏକ ମୁକ୍ତ ଶିକ୍ଷା ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥୁଲେ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତ ରାଷାରେ ଲିଷତ ବେଦକୁ ମାତୃଭାଷାରେ ଅନୁବାଦ 
କରାଇଥୂଲେ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଆନ୍ତଃଜାଚି ବିବାହ ପ୍ରବଳନ କରି ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର ଆଣିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟା କରିଥୁଲେ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଦୟାନନ୍ଦ ସରସ୍ବତୀ, ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ପ୍ରମୁଖ 


ମହାପୁରୁଷମାନେ ମଧ୍ଯ ଜାତି ପ୍ରଥା ବିରୋଧରେ ପ୍ରତିବାଦ କରିଥୁଲେ ! 


(ଛଅ) 


ଫୁଲେ” ଓ ଜାତିବିରୋଧ ଆନ୍ଦୋଳନ 


ମହାତ୍ମା ଗୋବିନ୍ଦରାଓ ଜ୍ୟୋତିରାଓ ଫୁଲେ ( ୧୮୨୭-୧୮ ୯୦)ଙ୍କୁ ଆମେ 
ଫୁଲେ ନାମରେ ଚିହ୍ନିଆାଉଁ । ରାଜା ରାମମୋହନ ରାଏ, ଦୟାନନ୍ଦ ସରସ୍ଵତୀ ଓ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ ସାଂସ୍ତ୍ରତକ ଜାତୀୟତାକୁ ମାନ୍ୟତା ଦେଇ ନଥୁଲେ । ପ୍ରଥମ କରି ଫୁଲେ ଭାରତୀୟ 
ଜାତିପ୍ରଥାକୁ ଗଣତାନ୍ତିକ ରୂପରେ ପରିଚିତ କରାଇଥୁୂଲେ । ଫ୍ରଲେଙ୍କ ଜାତୀୟତାବାଦ ଓ 


ସମାଜସଂସ୍କାରକ ବୈ ଶିଷ୍ଟ୍ୟକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ଯାଇଁ ‘ଲତା ମୁରୁଗ୍‌୍କର' କହନ୍ତି ““ / 
addition to that, the effort of Jyotiba Phule, a non-Brah- 
min social revolutionary, made the downtrodden people 
more conscious of their need for social and cultural free- 
dom. He is considered to be a pioneer, who kindled the 
spirit of revolt among the Dalits” (Murugkar: 1991.2) ଫୁଲେ 


ପ୍ରତିଭାଶାଜୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଥଲେ, ୧୮୭୩ ମସିହାରେ “ସତ୍ୟ ଶୋଧକ ସମାଜ” ଗଠନ କରି 
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ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦ ବିରୋଧରେ ତୀବ୍ର ପ୍ରତିବାଦ କରିଥୁଲେ । ସେ ଏକାଧାରରେ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକ, 
ସାହିତ୍ୟିକ ଓ ଜାତିବିରୋଧ ଆନ୍ଦୋଳନର ପ୍ରବକ୍ତା ଥଲେ । 

ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ଓ ଏ ଦିଗରେ ଫ୍ରଲେଙ୍କ ଭୂମିକା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଥୁଲା । ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲିଖୁତ ଗୋଲାମଗିରି ଉପନ୍ୟାସ ତୀବ୍ତ ଜାତୀୟତାବାଦର ନିଚ୍ଛକ 


ପ୍ରତିଲିପି ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ପ୍ର ଲେଙ୍କ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ନାରାୟଣ ଗୁରୁ, ପେରିୟାର 
ପ୍ରଭୃତି ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଅଗ୍ରସର କରାଇଥୂଲେ । 


ଫୁଲେ “ସତ୍ୟଶୋଧକ ସମାଜ” ଗଠନ କରି ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦର ପତନ ଓ 
ଦଳିଡମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍୍ୃତିକ, ଧର୍ମନୀଡିକ, ଅର୍ଥନୀତିକ ଓ ଶିକ୍ଷାର ବିକାଶ 
ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିଥୁଲେ । ଏଥୁପାଇଁ ଫୁଲେ ପ୍ରତି ସପ୍ତାହରେ ସାଂଗଠନିକ ଚର୍ଚ୍ଚା ମାଧ୍ଯମରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ବିଧବାବିବାହ, ଗଣଶିକ୍ଷା, ସୃଦେଶୀ ପଦାର୍ଥର ବ୍ୟବହାରରେ 
ଆଗ୍ରହ, ଅଂଧାନୁକରଣ ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ଜ୍ୟୋତି ଷଶାସ୍ତ୍ର ଉପରେ ଅଧ୍ଵକ ଚଟା 
କରାଇ ଏସବୁର ସମାଧାନ କିଭଳି ହେବ, ତାର ପ୍ରତିକାରର ମାର୍ଗ ଦର୍ଶନ କରାଉଥୂଲେ 
ଏବଂ ସଦାସର୍ବଦା ସେ ଆଡମ୍ବରପୂର୍ଣ୍ଣ ବିବାହ ପ୍ରଥାକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ମନ୍ତବ୍ୟ 
ଦେଉଥୂଲେ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ କୃଷି, କୃଷକ ଓ ଶ୍ରମ, ଲିଙ୍ଗ ସମାନତା ( ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀଙ୍କୁ 
ସମାନ ଅଧ୍ଵକାର ), ଜାତି ଓ ଜାତୀୟତା, ଇଂରାଜି ଶିକ୍ଷା, ଇତିହାସ ରଚନା ଓ ଦଳିତ 
ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରି ସାମାଜିକ ଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟିକରିବା ଫୁ ଲେଙ୍କ ମୁଖ୍ୟ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଥୂଲା । 


(ସାତ) 
ଆମ୍େଦକର ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ 


ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ଅନ୍ୟତମ ଅପ୍ରତିଦ୍ଧନ୍ଦ୍ରୀ ସାରଥୀ ଭାବେ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ 
ପରିଚୟ ସର୍ବଦା ସ୍ମରଣୀୟ ! ଆମ୍ବେଦକର ୧୯୮ ୧- ୧୯୫୬ )ଙ୍କ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରି ବିଚାର କରାଯାଇପାରେ । ପ୍ରଥମତଃ ସମାଜ ସଂସ୍କାରମୂଳକ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ଅନ୍ୟ ଦିଗଟି ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ମାନବୀୟ ଅଧ୍ବକାର ପ୍ରତିଷ୍ଠାମୂଳକ 
ଆନ୍ଦୋଳନ । ପ୍ରଥମ ଦିଗଟିରେ ଆମ୍ବେଦକର ଦଳିତମାନଙ୍କର ଅସ୍ମିତା, ସାମାଜିକ ସମାନତା, 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳୀ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଦାବି, ଇଂରେଜି ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଭୃତି ଦିଗକୁ ଗୁରୁତ୍ସ 
ଦେଇଥୂଲେ । ହିତକାରିଣୀ ସଭା( ୧୯ ୨୪), ସମାଜ ସମତା ସଂଘ ୧୯୨୭), ମହାନ୍‌ 
କୂଅ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ୧୯୨୪), କାଲାରାମ ମନ୍ଦିର ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ୧୯୩୦), ଶ୍ରମିକ ଦଳ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୨୦ 


୧୯୩୦) ଓ ଅନୁସୂଚିଚ ଜାତି ସଂଘ( ୧୯୫୬) ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ଏହା ମାଧ୍ଯମରେ 
ବଜିତମାନଙ୍କର ଅଧ୍ଵକାର, ଶିକ୍ଷା ଓ ସମସ୍ୟା ବିଷୟରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥୂଲେ । 
ଦଳିତମାନଙ୍କର ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି- 
ଏହାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ସେ ଦଳିଚମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଛାତ୍ରାବାସ, ପାଠାଗାର, ଅଧ୍ଯୟନ 
କେନ୍ଦ୍ର ସାଂସ୍୍ୃତିକ କେନ୍ଦ୍ର ଓ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ରଚନା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ମନ୍ତବ୍ୟ 
ଦେଇଅଲେ । ଦଳିତମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳୀ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ 
ବୋଲି ବିଚାର କରି ସେ ଦ୍ବିତୀୟ ଗୋଲଟେବୁଲ ବୈଠକ(( ୧୯୩୧)ରେ ଇଂରେଜ 
ସରକାରଙ୍କୁ ଦାବିପତ୍ର ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଥୁଲେ । ଜିନ୍ତୁ ଏଭଳି ଜାତି -ଭିଭିକ ବିଭାଜନକୁ 
ଗାନ୍ଧୀ ଆଦୌ ଗ୍ରହଣ କଲେ ନାହିଁ । ଯାହା ଫଳରେ ଗାନ୍ଧୀ ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ମତାନ୍ତର ହୋଇ ୧୯୩୧ରେ ପୂୁନାଚୁକ୍ତି (ଠଠ୩ପ pact) ସ୍ବାକ୍ଷରିତ ହୋଇଥୂଲା । 


ଦ୍ବିତୀୟ ଦିଗଟି ହେଉଛି ଭାରତୀୟ ସଂବିଧାନ ପ୍ରଣୟନ ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ 
ଭୂମିକା । ୧୯୪୭ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ୨୯ ତାରିଖରେ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ଅଧ୍ଯକ୍ଷତାରେ ନୃତନ 
ସଂବିଧାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ ମଣ୍ଡଳୀ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଥୁଲା ¦ ଏ ଦିଗରେ “Dr Ambedkar 
played two-fold role in the making constitution 
of india i.e., as a champion of untouchables on 
the one hand as a constitutional expert on the 
other.’ ( Chitkara.2002.90 ) ଦଳିତମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ସମାନଡା 
ଓ ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ସଂରକ୍ଷଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ଆମ୍ବେଦକର ସଂବିଧାନ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ମଣ୍ଡଳୀ ଗୃହରେ ଏକ ପ୍ରସ୍ତାବ ଯେତେବେଳେ ଆଗତ କଲେ, ଏହାର ପ୍ରତିବାଦ 
କରାଯାଇଥୂଲା । ଫଳରେ ଆମ୍ଭେଦକର ¶¬.୪ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଭାଗୃହକୁ ପ୍ରବେଶ କରି 
ନଥୂଲେ । ତେଣୁ କଂଗ୍ରେସ ନେତାମାନେ ଆତମ୍େଦକରଙ୍କର ଦୃଢ ପ୍ରତିବାଦକୁ ସମ୍ମାନ 
ଦେଇ ତାଙ୍କ ପ୍ରସ୍ତାବରେ ରାଜି ହୋଇଥୁୂଲେ, ଯାହା ଫଳରେ ଭାରତୀୟ ସଂବିଧାନରେ 
ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି, ଜନଜାତି, ପଛୁଆବର୍ଗ ଓ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅନୁଚ୍ଛେଦରେ 
ସ୍ବଡନ୍ତ ବିଷୟମାନ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଗଲା; ସେଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ 

1.Representation in legislatures, (Article.330) 

2. Representation in Servicer, (Article.336) 

3. Grants for Educational benefits (Article.337) 


Digitized by srujanika@gmail.com 


9 ୧ 


ଏବ ଧଠମୌଳକ ଅଧୁବକାରଗୁଡିକରେ (Fundamental rights) ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବ୍ଯବସ୍ଥା ରଖାଗଲା । ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଅନୁଚ୍ଛେଦ- ୧୨, ୧୩, ୧୪, ୧୫, ୧୬, 
୧୭, ୨୩, ୨୫, ୨୯, ୩୫, ୩୮, ୪୧, ୧୨୪, ୧୬୪, ୨୪୪ଏ, ୨୭୫, 
୩୨୦, ୩୩୨, ୩୩୩, ୩୩୪, ୩୩୫, ୩୩୮, ୩୩୯, ୩୪୦, ୩୪୧, ୩୪୨, 
୩୭୧, ୩୭୧ଏ, ୩୭ ୧ବି, ୩୭ ୧ ସି ଗୁଡ଼ିକରେ ଦଳିତମାନଙ୍କର ସୁରକ୍ଷା ଓ ସାମାଜିକ 
ସମାନଡା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଦିଗରେ ସଂରକ୍ଷଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରଖାଯାଇଛି । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଆମ୍ବେଦକର 
ଉଦୟ ମମାଳସଂସ୍କାର ଓ ସଂବିଧାନ ପ୍ରଣୟନ ଦିଗରେ ଯେଉଁ ଶୀତଜ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥୂଲେ, 


ତାହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ସଫଜ ହୋଇଛି । 
(a0) 
ଦଳିତ ପାନ୍ଥର ଆନ୍ଦୋଳନ 


ଭାରଡୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତାର ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୁତିକ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ୍ଟରେ ଦଳିତମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଉଚ୍ଚବର୍ଗ ଲୋକମାନଙ୍କର ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଶାସନକଳର ଅବ୍ୟବସ୍ଥା ଏକ ନୂତନ 
ଆନ୍ଦୋଳନର ସୃତ୍ରପାଡ କିଲା, ଯାହାର ଫଳଶୁତି ଭାବେ ‘ଦଳିତ ପାଛର”' ଆନ୍ଦୋଳନକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଯଦିଓ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ୧୯୭୨ରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୂଲା, ତେବେ 
ଏହାର ଉଗ୍ର ରୂପ ୧୯ ୭୩-୧୯୭୪ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥଲା ! କଲେଜ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀ 
ଓ ନୂତନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବା ଲୋକମାନେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନର ସିପାହୀ ଥଲେ । 
ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ଦଳିତ ପାନ୍ଚର ଆନ୍ଦୋଳନ ଦୁଇଟି ପ୍ରମୁଖ ଦଳ ଯଥା- ନାମଦେ ଓ 
ଦସାଲ ଦଜ ଓ ରାଜାଧାଲେ ଦଳରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ଦଳିଡମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ଅଧ୍ବକାର 
ଓ ଅତ୍ୟାଚାର ସଂପର୍କରେ ଦୃଢ ପ୍ରତିବାଦ କରିଥଲେ । ୧୯୭୩ ମସିହାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ପାଛ୍ଥର ଆନ୍ଦୋଳନର ଇସ୍ତାହାରରେ ଯେଉଁ ପ୍ରମୁଖ ଆଭିମୁଖ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଥୁଲା, 
ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ କେତୋଟି ବୈଶିଷ୍ଠ୍ଯ ନିମ୍ନରେ ଦର୍ଶାଗଲା । 
୧. ଲ୍ୟାଶ୍ଡ ସିଲିଂ ଆକ୍ସରେ ଭୂମିହୀନ କୃଷକମାନଙ୍କୁ ଜମିବଣ୍ଡନ । 
୨. ଦିନ ମଜୁରିଆଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧିର ହ୍ରାସ ବ୍ଯବସ୍ଥା । 
୩. ଦଳିତମାନଙ୍କୁ ସର୍ବସାଧାରଣ ନଳକୂଅ ଓ କୂଅରୁ ପାଣି ବ୍ୟବହାର ପାଇଁ ସୁବିଧା । 
୪. ଗାଁର ଶେଷ ମୁଣ୍ଡରେ ଦଳିତମାନେ ବସବାସ କରିବେ ନାହିଁ; ସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ସହିତ 
ବସବାସ କରିବେ । 
୫. ଜାତୀୟ ଦ୍ରବ୍ଯକୁ ନିର୍ବିବାଦରେ ଉପଭୋଗ କରିବେ । 
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୬. ଘରୋଇ ପୁଞ୍ଜି ବିନିଯୋଗର ଶୋଷଣ ନୀତିକୁ ରଦ୍ଦ । 
୭. ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍ତୃତିକ, ଅର୍ଥନୀତିକ ଶୋଷଣକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ସାମ୍ୟବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା । 
୮. ବେକାରୀ ସମସ୍ଯା ସମାଧାନ । 
୯. ସମସ୍ତ ଦଳିତଙ୍କୁ ମାଗଣା ଶିକ୍ଷା, ଚିକିତ୍ସା, ଗୃହ ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ଦ୍ରବ୍ଯ ବ୍ଯବସ୍ଥା । 
୧୦. ଧର୍ମଭିଭିକ ସଂସ୍ଥାମାନଙ୍କୁ ସରକାରୀ ଅର୍ଥ ନାମଂଜୁର । 
୧୧. ଧର୍ମଭିଭିକ ଓ ଜାତିଭିରିକ ସାହିତ୍ୟ ବାଜ୍ୟାପ୍ତି । 
୧୨. କଳାବଜାରୀ, ପୁଞଜିପତି, ଜମିଦାରମାନଙ୍କର ଅର୍ଥନୀତିକ ଶୋଷଣକୁ ଧ୍ଵଂସ କରାଯିବା 
ଉଚିତ । 
୧୩. ସେନାବାହିନୀରେ ଜାତିଭିର୍ତିକ ନିଯୁକ୍ତି ରଦ୍ଦ । 
୧୪. ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟିୟ ଇତ୍ୟାଦି ଇଦ୍ଯାଦି । 

ଏହି ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖୁ ପାନ୍ଧର ଆନ୍ଦୋଳନ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥଲା । 
ଏହିଭଳି ଏକ ଆନ୍ଦୋଳନାତ୍ମକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ ଜନ୍ମନେଇଥୂଲା ଅସଲି ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ । ଏ 
ସଂପର୍କରେ ଇତଡାମୁରୁଗକର କୁହନ୍ତି, “Dalit writers also criticized the 
political leaders for their mentality. The literary 
movement’s importance as a communication system in 
the content of organisation and integration of the group 
is significant. It has served as a dialogue among the Dglits 
through which they propagate their ideology and-evoke 
commitment to it. It has also served as a safety valve 
through which Dalits give vent to their feelings.” 
(Murugkar: 1991.59) ସାହିତ୍ୟ ହେଉଛି ସାମାଜିକ ଜାଗରଣର ପ୍ରମୁଖ ଅଙ୍ଗ ¦ 
ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି ଓ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନର ଅଗ୍ରଗତି 
ଦିଗରେ ତାହାର ଭୂମିକା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ! 


ସହାୟକ ଗ୍ରଛସୂଚୀ 
ଅଦାସ, ନୀଳକଣ୍ଠ. ୧୯୯୧. ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ କଟକ ପୂସ୍ତକ ଭଣ୍ଡାର, 
ବାଙ୍କାବଜାର । 


ଓ ନାୟକ, ଉଦ୍ଧବଚରଣ, ୧ ୯ ୯ ୬, ବିଶନକବି ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି, କୋଣାର୍କ(.୧ ୦ ୨ ସଂଖ୍ୟା ) 
ସଂପାଦକ, ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀନିବାସ ଉଦ ଗାତା, ଭୁବନେଶ୍ବର, ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀ । 
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ଅମଲ୍ଲକ, ବସନ୍ତ. ୨୦୦୫, ଓଡ଼ିଶାରେ ଜାତିବାଦ ଓ ଜାତିବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଜନ, 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା ଓ ଜଢାତିବାଦ. ( ସଂପାଦନା) ଧନେଶ୍ବର ସାହୁ, ଭୁବନେଶ୍ବର ଗବେଷଣାଚକ୍ର, 
ଲକ୍ଷ୍ମୀବିହାର । 
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ଓଡ଼ିଶାରେ ଜାତିବାଦ ଓ 
ଜାତିବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନ 


ଡକ୍ସର ବସନ୍ତକୁମାର ମଲ୍ଲିକ 


ଜାତିପ୍ରଥା ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଓ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ଏକ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ । ଭାରତୀୟ 
ସମାଜ କେଉଁ ବିସ୍ତୃତ କାଳରୁ ଜାତି ଓ ଶ୍ରେଣୀକୁ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗରେ ବିଭାଜିତ । 
ଜାତିପ୍ରଥାର ଉନ୍ମେଷ ଓ ଏହାର ତତ୍ତବକୁ ଭଲ ରୂପେ ବୁଝିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 
ମଣିଷର କଜନ୍ମକୁ ଭିଭି କରି ଆଜୀବନ ସମ୍ମାନନୀୟ ବା ଆଜୀବନ ଘୃଣ୍ୟ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତିକୁ 
ବହନ କରି ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ପ୍ରଥା ଭାରତବର୍ଷରେ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ଆସିଛି, ତାହା ହିଁ 
ଜାତିପ୍ରଥା । ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୂଦ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ଚତୁଃବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଜାତିପ୍ରଥା 
ପରସ୍ପର ପରିପୂରକ ଏବଂ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ । ଜାତିପ୍ରଥା ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ସ୍ତରଗିଡ଼ିକ ଉଚ୍ଚ 
ହୀଚରେ ପରିଣତ ହୋଇ ଏକ ଶୋଷଣମୂଳକ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ପରିଣତ ହେଲା। ଏହି 
ବ୍ୟବସ୍ଥା କ୍ରମଶଃ ଏତେ ବଳବତ୍ତର ହୋଇଗଲା ଯେ, ଏହି ସାମାଜିକ ବିଭାଜନ ଦେଶକୁ 
ଏକ ଦ୍ୂର୍ବଳ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପରିଣତ କଲା । ଜାତିର ପ୍ରଭାବ କ୍ରମଶଃ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ତରରେ ଅନୁଭୂତ ହେଲା । ଏହା କେବଳ ଏକ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ହୋଇ ରହିଲା 
ନାହିଁ । ଜାତିପ୍ରଥା ଏକ ଅର୍ଥନୈତିକ, ଧର୍ମନୈତିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ 
ପରିଣତ ହୋଇଗଲା । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦ୍ଵାରା ଭାରତବର୍ଷରେ ସାର୍ବଜନୀନ ବିକାଶ ହେବା 
ପରିବର୍ର୍େ ଅନ୍ପ କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲୋକଙ୍କ ବିକାଶ ପାଇଁ ସହାୟକ ହୋଇ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ଅବନତିର କାରଣ ହୋଇଛି । 


ଜାତିବିରୋଧୀ ଅନ୍ଦୋଳନର ଧାରା: 


ଜାତିପ୍ରଥା କୌଣସି ସାମାଜିକ ବିରୋଧର ସାମନା କରି ନାହିଁ ବୋଲି କହିବା 
ନିଶ୍ଚୟ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ । ସାମାଜିକ ବିରୋଧର ଆହ୍ବାନ ଓ ପ୍ରତିବାଦ ସତ୍ତେ ଏହା ତିଷ୍ଟି 
ରହିଛି । ଭାରତବର୍ଷରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଜାତିବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୨୬ 


ହୋଇଛି । ବ୍ରାହମଣ୍ୟବାଦ ଓ ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ମହାନ ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଗୌତମବୁଦ୍ଧ 
ସର୍ମ ପ୍ରଥମେ ହିଁ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥଲେ। ତାଙ୍କର ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଦର୍ଶନ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦକୁ 
ଭିଭିକରି ଗଢି ଉଠିଥୁବା ଜାତିପ୍ରଥା, ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା, ପୁରୋହିତ ପ୍ରଥା, ପୂଜା ପଦ୍ଧତି, ଧାର୍ମିକ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, ପଶୁବଳି ପ୍ରଥା ଓ ନାରୀମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ଅବମୂଲ୍ୟାୟନ ବିରୋଧରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ଏକ ଗଣଆନ୍ଦୋଳନର ରୂପରେଖ ନେଇଥୁଲା। ଏହାଦ୍ଵାରା 
ସମାଜ ଓ ଧର୍ମୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ରନ ହେବା ସହିତ ଢ଼ନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ 
ନବଚେତନା ଓ ନବଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥ୍‌ଲା। କାରଣ ଏହି ବୌଦ୍ଧିକ ନବଚେତନା 
ପରବ କାଳରେ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଅନେକ ସାମାଜିକ ତଥା 
ଧର୍ମୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ସୂତ୍ରପାତ କରିଥୁଲା। ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ପରିବର୍ତେ ବୁଦ୍ଧ ଗଣ-କଥୂତ 
ଭାଷା ପାଲି ଭାଷାକୁ ବ୍ୟବହାର କରିଥୁଲେ। ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ରାଜାନୁଗ୍ରହ ଲାଭ କରି 
ଭାରତରେ ଓ ଭାରତ ବାହାରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିଥଲା । ଏହି ଧର୍ମ ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବାଦକୁ 
ଆଧାର କରି ସବୁ ପ୍ରକାରର ବୈଷମ୍ୟ, ଶୋଷଣ ଓ ଦୁର୍ନୀତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ 
କରିବା ସହିତ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନିମନ୍ତେ ଅହିଂସାର ମାର୍ଗକୁ ପ୍ରଚାର କରିଥୂଲା। ଏଥୁପାଇଁ 
ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ରାଜାଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରଜାଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କ ନିକଟରେ ଆଦୃତି ଲାଭ କରିଥୂଲା। 
ଦୁଃଖର କଥା ଯେ, ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଭଜି ଏକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସଂସ୍କାରମୁଖୀ ଧର୍ମ ଭାରତ 
ବାହାରେ ତିଶ୍ରି ରହି ଆଦୃତି ଲାଭ କରିଥବା ବେଳେ ଭାରତରେ ବିଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ ଏକ 
ନଗଣ୍ୟ ଧର୍ମରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ଯ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଆଦୃତିଲାଭ କରିଥୁଲା। 
କାଳକ୍ରମେ ଭାରତରେ ଓ ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯଧର୍ମ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଏକ 
ସଂଘର୍ଷ ଘଟି ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦ ତିଷ୍ପି ରହିଲା ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପତନ ଘଟିଲା । ଓଡ଼ିଶା ଏକ 
ଆଦିବାସୀବହୃଳ ଅଂଚଳ ଥିବାରୁ ଏବଂ ଆଦିବାସୀମାନେ ସମତାଭାବାପନ ଦର୍ଶନରେ 
ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁଥୁ୍‌ବାରୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଉଭୟ ଉପକୂଳ ଓ ପାର୍ବତ୍ୟାଞ୍ଚଳରେ ଆଦର ଲାଭ 
କରିଥଲା । ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ଉତ୍ଥାନ ଏକ ସାମାଜିକ ବିପ୍ଲବ ଥଲା ଏବଂ ଏହି ବିପ୍ଲବ 
ପରେ ପରେ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବିପ୍ନବ ହେଲା, ସେଥରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦର ବିଜୟ 
ହେବା ସହିତ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପତନ ଘଟିଥୁଲା । ପ୍ରଥମତଃ, ସୈନ୍ଧବ-ଗାଟ୍ରେୟ ମାଳଭୂମିରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ବିକଶିତ ହେଲା ଏବଂ କ୍ରମଶଃ ଏହା ସାରା ଭାରତକୁ ବ୍ୟାପିଗଲା ! ଏହି 
ମାଳଭୂମିର ବାହାରେ ଥୁବା ଆଦିବାସୀ ଓ ଦ୍ରାବିଡ଼ ବହୁଳ ଅଂଚଳରେ ଲୋକମାନେ ନିଜ 
ନିଜର ମୌଳିକ ସଂସ୍ତ୍ୃତିକୁ ବଳି ଦେଇ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍ତୃତିକୁ ଆଦରି ନେଲେ । 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର କୌଶଳପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଚାରପ୍ରସାର, ଜାତିପ୍ରଥା, ଅନ୍ଧବିଶ୍ମାସ, ଉଚ୍ଚନୀଚ ମନୋଭାବ 
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ଡଥା ଅତି ସହଜରେ ଜନ୍ମଭିତ୍ତିକ ସାମାଜିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହାସଲ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏହାର 
ଲୋକପ୍ରିୟତା ବଢିଲା ଏବଂ ଏକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଦର୍ଶନ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ବିଲୟ ଘଟିଲା । 
ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ପତନଠାରୁ ଜାତି ବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନର ସ୍ଵର ସମୟ କ୍ରମେ କମିଛି ଓ 
ବଢିଛି ମଧ୍ଯ । ଗୌତମ ବୁଵ୍ଧଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବାବା ସାହେବ ଆମ୍ଭେଦକର ଓ 
ରାମମନୋହର ଲୋହିଆଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜାତି ବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନର ଏକ ଅବିଶ୍ରାମ ସ୍ଟୋତ 
ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ଜାତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଓ ଆଧ୍ବପତ୍ୟ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କମିନାହିଁ। 


ମଧ୍ଯଯୁଗ୍ରୀୟ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜାତିବିରୋଧୀ ସ୍ଵର: 


ଓଡ଼ିଶା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଜଢାତିବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଦ୍ରଷ୍ଟିପାତ କଲେ 
ଦେଖାଯାଏ ଏଠାରେ ବିପ୍ଲବର ଧାରା ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଛି । ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକ 
ଅଭୂତପୂର୍ବ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଘଟିଲା, ଯାହାର ନାୟକମାନେ ଥୁଲେ ଶୃୂଦ୍ଵ ମୁନିଗଣ । 
ପଞ୍ଚଦଶ ଓ ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ଓଡ଼ିଶା ପାଇଁ ଏକ ନବଜାଗରଣ ଯୁଗ ଥୁଲା । ଏହି 
ସମୟରେ ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ବୈପ୍ଲବିକ ପରିବର୍ରନ ହୋଇଥଲା, 
ତାହାର ଦୃଇ କର୍ଣ୍ଣଧାର ଥୁଲେ ସମ୍ରାଟ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ଓ ଶୃୂଦ୍ରମୁନି ସାରଳା ଦାସ । 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କର ତିନି ଶହ ବର୍ଷ ଶାସନ ପରେ କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବ ପଞ୍ଚଦଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ଷରେ ଓଡ଼ିଶାର ସିଂହାସନ ଆରୋହଣ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଶ୍ୃଦ୍ରମୁନି 
ସାନନା ଦାସ ଅଗ୍ରଣୀ ଭାବରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ପ୍ରଥମତଃ ସାହିତ୍ୟ ରଚନା କରିଥୁଲେ । 
ସେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ମହାଭାରତ, ଚଶ୍ଡିପୁରାଣ ଇତ୍ୟାଦି ରଚନା କରି ଏକ ଜନଜାଗରଣ 
ଚେତନାକୁ ଉଦ୍ବବୁଦ୍ଧ କରିଥୂଲେ। ସାରଜା ଦାସଙ୍କ ପରେ ପରେ ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ବଳରାମ ଦାସ, ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ, ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଦାସ ଓ ଅନନ୍ତ ଦାସ 
ଇତ୍ୟାଦି ପଞ୍ଚସଖାର ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥଲା । ଏହି ପାଞ୍ଚଜଣ ସଖାଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଚାରିଜଣ 
ଶୂଦ୍ର ମୁନି ଅଲେ ଓ କେବଜ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଜଣେ ଉଦାରଚେତା ବ୍ରାହ୍ମଣ ଥୂଲେ। 
ସେମାନେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ରାମାୟଣ, ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ, ଭାଗବତ, ଶୂନ୍ଯ ସଂହିତା, ହରିବଂଶ 
ଇତ୍ୟାଦି ରଚନା କରି ଧର୍ମକୁ ଉଚ୍ଚତମ ସୋପାନରୁ ଆଣି ଗ୍ରାମ୍ୟ ଗରିବ ଲୋକଙ୍କ କୁଡ଼ିଆ 
ଘର ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଥୁଲେ। ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ଏକ ମହତ୍ନପୂର୍ଣ୍ଣ 
ସମୟ ଥୁଲା । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାକୁ ମାଧ୍ଯମ କରି ସାହିତ୍ୟ ବା ପୁରାଣାଦି ରଚନା କରିବାର 
ପ୍ରଥା ବିରୋଧରେ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥୂଲେ ଏହି ଶୂଦ୍ର ମୁନିଗଣ । 
ଲୋକ ଭାଷା ଓଡ଼ିଆ ଗ୍ରନ୍ତମାନ ରଚନା କରି ସେମାନେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟର 
ମୂଳଦୁଆ ସ୍ଥାପନ କରିବା ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିକୁ ଏକ ‘ପରିଚୟ” ଦେଲେ । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା 
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ଏକ ଭାଷାର ପରିଚୟ ପାଇଲା ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍ତୃତି ସେମାନଙ୍କ 
ଲେଖନୀ ମୁନରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇପାରିଲା । 


ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବୈଷ୍ଣବ ଆନ୍ଦୋଳନ: 


ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଥୁବା ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଥଲା । ଏହାର ପ୍ରବର୍ଭକ ଓ ଅନୁସରଣକାରୀମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଜାତି ବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥଲା । ସେହି ସମୟରେ ବୈଷ୍ଠବମାନେ 
ନିଜ ନିଜ ଜାତିର କୌଳିକ ସାଙ୍ଗିଆକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି “ଦାସ ସାଙ୍ିଆ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 
“ଦାସ” ଅର୍ଥ ଭଗବାନ ବା କୌଣସି ଦେବଦେବୀଙ୍କର ଭୂତ୍ୟ ବା ସେବକ ଭାବରେ ନିଜକୁ 
ପରିଚୟ ଦେବା । ମଧ୍ଯଯୁଗର ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରକୃତରେ ଦାସ ଭାବନାରେ ଉଭ 
।ସିତ ହୋଇ ଭକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ରଦ୍ଧିମନ୍ତ କରିଥୁଲା। ଏକ ପ୍ରବାଦ ‘ବାରଜାତି ତେର 
ଗୋଲା, ବୈଷ୍ଣବ ହେଲେ ସବୁ ଗଲା” ବହୁ ପରିମାଣରେ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥୁଲା। ଏହି 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବୈଷ୍ଣବ ଆନ୍ଦୋଳନ ଫଳରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅବ୍ରାହ୍ମଣ ବହୁ ଜାତିର ଲୋକମାନେ 
‘ଦାସଂ ସାଙ୍ଗିଆ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ। ଏହି ଉଦାରଚେତା ମନୋଭାବ ଦ୍ଵାରା ଜାତିପ୍ରଥାରେ 
ଶିଥୂଳତା ଦେଖାଦେଇଥୁଲା । ଅବଶ୍ୟ “ଦାସଯୁଗ”ର ଏହି ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଧାରା ପରିବର୍ରନ 
ସମୟରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦର କରାଳ ଗର୍ଭରେ ଲୁପ୍ତ ପ୍ରାୟ ହୋଇ ଅନ୍ୟରୂପ ଧାରଣ କଲା, 
ତାହା ଆମେ ପରେ ଆଲୋଚନା କରିବା । 


ଜ୍ୟୋତିବା ଫୁଲେ ଓ ଭୀମଭୋଇ : 


ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଓପନିବେଶକ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ଭାରତୀୟ ସମାଜର 
ସାଂସ୍କୃତିକ- ବିନିମୟ -:ଫଳରେ ଭାରତରେ ଜାତିବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏକ ନୂଆ ମୋଡ 
ନେଇଥଅୁଲା। ଏହି ଶତାଦ୍ଦୀର ଦ୍ଧିତୀୟାର୍ଵରେ ମହାରାଷ୍ଟ୍ରରେ ମହାତ୍ମା ଜ୍ୟୋତି ରାଓ ଫୁଲେ 
‘ସତ୍ଯ ଶୋଧକ ସମାଜ”? ଗଠନ କରି, ‘ଗୋଲାମ ଗିରି'( ୧୮୭୧) ନାମକ ପୁସ୍ତକ 
ରଚନା କରି ଏବଂ ପଛୁଆ ଓ ଅସ୍ଟୃଶ୍ଯ ଶ୍ରେଣୀର ଶିକ୍ଷା ଦିଗରେ ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା 
ବେଳେ, ଓଡ଼ିଶାର ଅନାମଧ୍ଯେୟ ପାର୍ବତ୍ୟାଞ୍ଚଳରେ ଏହି ସମୟରେ ସନ୍ଧ୍ ଭୀମଭୋଇ ଏକ 
ଜାଡତିବିରୋଧୀ ଓ ବେଦବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନ କରି ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ବିପ୍ଵବର ଆରମ୍ଭ 
କରିଥୁଲେ, ତାର ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ । ଏକ ଜାତିହୀନ, ଶ୍ରେଣୀହୀନ ଓ ଶୋଷଣମୁକ୍ତ ସମାଜ 
ଗଠନ କରିବା ସହିତ ନିଜକୁ ନରକରେ ପକାଇ ଜଗତ ଉଦ୍ଧାରର ପରିକଳ୍ପନା କରିବା 
ମହାନ ମାନବବାଦର ପରିଚୟ ଦିଏ । ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଚାରିତ ‘ମହିମାଧର୍ମ' ବିଶେଷତଃ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୨୯ 


ଆଦିବାସୀ ଓ ପଛୁଆ ଶ୍ରେଣୀମାନଙ୍କୁ ବିଶେଷ ଆକୃଷ୍ଟ କରିଥୁଲା। ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ୍ଣ 
ନିର୍ବିଶେଷରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇ ପାରିଲେ। ରାଜତନ୍ତ୍ର, 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦର ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ତଥା ମୂରିପୂଜା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥୂଲେ। 
୧୮୮୧ ମସିହା ମାର୍ଚ୍ଚ ୧ ତାରିଖ ଦିନ ପ୍ରାୟ ଚଉରାଜିଶ ଜଣ ମହିମା ଧର୍ମୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ ଉଦ୍ୟମ ସେମାନଙ୍କର ବୈପ୍ଲବିକ ଜାତି, ବେଦ ଓ ମୂର୍ଭି ପୂଜା 
ବିରୋଧୀ ଦର୍ଶନର ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣ ଦିଏ। ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ଂନିର୍ଜେଦ 
ସାଧନା”, ଦସ୍କୃତି ଚିନ୍ତାମଣି”, “ସୁତି ନିଷେଧ” ଓ ଅଧ୍ବକାନ୍ତ ଗୀତା” ଇତ୍ଯାଦି ତାଙ୍କର 
ବୈପ୍ଲବିକ ଦର୍ଶନର ପରିଚୟ ଦିଏ। 

ବ୍ରିଟିସ ଶାସନ କାଳରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା, ଦର୍ଶନ ଓ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଭାବରେ 
ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀ ମଧ୍ୟରେ ନୂଆ ଚେତନା ଦେଖାଦେଲା । ବାବା ସାହେବ ଆମ୍ଭେଦକରଙ୍କର 
ଦୃଢ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତା ଦାବି ଫଳରେ ଗାନ୍ଧୀ ଓ କଂଗ୍ରେସ ଅସ୍ତୃଶ୍ଯତା ନିରୋଧ 
ଆନ୍ଦୋଳନ କଲେ। ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ହରିଜନ ଆନ୍ଦୋଳନ!’ ବ୍ୟାପକତା 
ଲାଭ କଲା ସତ, କିନ୍ତୁ ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀର ବିଶେଷ ଆଶାନୁରୂପକ ଉନ୍ନତି ହେଲା ନାହିଁ । 
କାରଣ ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀର ଉତ୍ପାନ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ଅର୍ଥନୈତିକ ବା 
ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଅନୁସୃତ ହୋଇ ନଥୂଲା। ସେ କେବଳ ଧାର୍ମିକ ଓ ଆଧ୍ଧାମ୍ଭିକ 
ଚେତନାକୁ ମାଧ୍ୟମ କରି ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଅନୁକମ୍ପା ଲାଭ କରି ଦଳିତମାନଙ୍କର 
ଉନ୍ନତି କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥୂଲେ। ଅସ୍ତୃଶ୍ୟତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥୁଲେ 
ହେଁ ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ପଦୁଟିଏ ହେଲେ କହିନଥୁଲେ। 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଜାତିବାଦ ଓ ହିନ୍ଦୁତ୍ଵକରଣ ଧାରା: 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀର ଉନ୍ନତି ନିମନ୍ତେ ଯଦିଓ କେତେକାଂଶରେ ଅସ୍ୃୃଶ୍ୟତା 
ନିବାରଣ ପାଇଁ କିଛି ଆନ୍ଦୋଳନ ହୋଇଥଲା, ତାହା କଂଗ୍ରେସ ଦଳର ସହାୟତାରେ ଏବଂ 
ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣ କଂଗ୍ରେସ ନେତାମାନଙ୍କ ନେତୃତ୍ନରେ ହୋଇଥୁଲା। କଟକର ବାଲୁଙ୍କେଶ୍ବର ଆଚାର୍ଯ୍ୟ 
‘ନିଖ୍ଳ ଓଡ଼ିଶା ହରିଜନ ସେବକ ସଂଘ”ର ସଭାପତି ରହିଥ୍‌ବା ବେଳେ ଗୋପବନ୍ଧୁ 
ଚୌଧୁରୀ, ରମାଦେବୀ, ମୁକୁନ୍ଦ ପ୍ରସାଦ ଦାସ( ବାଲେଶ୍ଵର), ଭାଗବତ ମହାପାତ୍ର( ଭଦ୍ରକ), 
ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ ଓ ଲୋକନାଥ ମିଶ୍ର( ପୁରୀ), ନୃସିଂହ ଗୁରୁ( ସମ୍ବଲପୁର), ଜଗନାଥ 
ଦାସ, ଫନୀନ୍ଦ୍ର ନାଥ ସାମଲ ଓ ନାରାୟଣ ଚନ୍ଦ୍ର ଘୋଷ( ଯାଜପୁର) ଇତ୍ୟାଦି ଅଂଚଳରେ 
ଅସ୍ତୃଶ୍ୟତା ନିବାରଣ ଓ ଦଳିତ ଉନ୍ନତି ଦାୟିତ୍ବରେ ରହିଥ୍‌ଲେ। ତନ୍ମାଳୀନ ପତ୍ରିକା ଉନ୍ନଳ 
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ଦୀପିକା'ରେ ଏହି ହରିଜନ ଆନ୍ଦୋଳନ”ର ବିଶେଷ ସଫଳତା ପ୍ରକାଶ ପାଉଥଲେ ମଧ୍ଯ 
ଅନ୍ୟ ଏକ ନିର୍ଭୀକ ପତ୍ରିକା 'ଦେଶକଥା”ରୁ ଜଣାପଡେ ଯେ ହରିଜନ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏକ 
ଆଖ୍ଵଦୃଶିଆ ଆନ୍ଦୋଜନ ହିଁ ଥଲା। ‘ହରିଜନ ସେବକ ସଂଘ” ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ବିଦ୍ୟାଜୟମାନଙ୍କର ଶିକ୍ଷକମାନଙ୍କୁ ଦରମା ଦେବା ପାଇଁ ଅର୍ଥ ନିଅଣ୍ଡ ହୋଇଥଲା 
ବେଳେ, ଏହି ଅର୍ଥରେ ଅସ୍ଟୃଶ୍ୟତା ନିବାରଣ ପ୍ରଚାର ନିମନ୍ତେ ନିଯୁକ୍ତ ଉଚ୍ଚଜାତିର 
କଂଗ୍ରେସ କର୍ମୀମାନଙ୍କୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଦରମା, ଭରା ଓ ଗସ୍ତ ଖର୍ଚ୍ଚ ଇତ୍ୟାଦି ଦିଆଯାଉଥୁଲା । 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବଳିଷ୍ଠ ପ୍ରଭାବରେ କଂଗ୍ରେସର କର୍ମୀମାନେ କେବଳ ହରିଜନ ବସ୍ତିମାନଙ୍କରେ 
ପ୍ରଚାର କରୁଥିଲେ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ଦଜିତ ଶ୍ରେଣୀର ଯେଡିକି ଉନ୍ନତି ହେଲା, ତାଠାରୁ 
ଅଧକ ଲାଭ ହେଲା ହିନ୍ଦୁସମାଜର ¦! ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରଭାବରେ ଅସ୍ଟୃଶ୍ଯ ଶ୍ରେଣୀ 
ଦରି ନଦୁତ୍ଵକରଣ”ର ଧାରାରେ ସାମିଲ ହୋଇ ନିଜକୁ ହିନ୍ଦୁରାବରେ ପରିଚୟ ଦେଲେ । 
ଏହା ଫଳରେ ଦଳିତ ଅସ୍କଶ୍ୟମାନେ ହରିଜନ ( ଭଗବାନଙ୍କର ସନ୍ତାନ) ନାମରେ ନାମିତ 
ହେଲେ । ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣ ନେତାମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବରେ ସେମାନେ ନିଜ ନିଜ ଜାତି ସଭାରେ 
‘ଭାଗବତ? ଆବୃରି, ଅଗଣାରେ ଚଉଁରା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ତୁଳସୀ ଗୁକ୍ସ ରୋପଣ, 
ମଦ୍ୟପାନ ପରିହାର ଓ ନିଷିଦ୍ଧ ମାଂସ ପରିହାର ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର ହିନ୍ଦୁତ୍ଵକରଣର 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦୁତ ଗତିରେ ଅଗ୍ରସର ହେଲା। ଏହା ଜାତି “ବିରୋଧୀ ନୁହେଁ, ବର ଜାତିବାଦ 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ସୁହାଇଲା । 


କଂଗ୍ରେସ ନେଡୃତ୍ନରେ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ଯାହା ବି ହେଉ, ହରିଜନ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଚାଲୁ ରହିଥୁ୍‌ବା ସମୟରେ ସମାଜରେ ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏହି 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ସର୍ବଦା ବିରୋଧ କରୁଥ୍‌ଲେ। କଟକରେ ଥୁବା ସବୁ ମନ୍ଦିର ହରିଜନମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଉନ୍ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଚୌଧୁରୀ, ସତ୍ୟନାରାୟଣ ସେନଗୁପ୍ତା, ରାଧାନାଥ 
ରଥ, ରାଜକୃଷ୍ଣ ବୋଷ, ଅଟଳ ବିହାରୀ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଚାହୁଁ ଥବା ବେଳେ, 'ଉନ୍କଜ ସନାତନ 
ଧର୍ମ ରକ୍ଷିଣୀ ସଭା'ର ସଂପାଦକ ପରୀକ୍ଷିତ ଦାଶଶର୍ମା ଏହାକୁ ତୀବ୍ତ ବିରୋଧ କରିଥୂଲେ। 
ତାଙ୍କ ମତରେ ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ନିବାରଣ ହେଲେ ସନାତନ ଧର୍ମ ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଯିବ । 
ବାସ୍ତବିକ ଦାଶଶର୍ମାଙ୍କ ଯୁକ୍ତିରେ ସତ୍ୟର ଗଭୀରଡା ଯଥେଷ୍ଟ ରହିଛି, କାରଣ ଅସୃଶ୍ୟତା 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ସୁନା ଖଣି । ଅସ୍ତୃଶ୍ଯଡା ରହିଥ୍‌ବା ଯୋଗୁଁ ସମାଜର ବହୁ 
ଅଳିଆ ଆବର୍ଜନା ପରିଷ୍କାର କରିବା କେତେ ଶସ୍ତାରେ ବା ମାଗଣାରେ କରାଯାଇ 
ପାରୁଛି ତାର କଳନା ନାହିଁ । ଅସ୍କୃଶ୍ଯଡା ରହିଥ୍‌ବା ଯୋଗୁଁ ଭାରତୀୟ ଶ୍ରମ କେତେ 
ଶସ୍ତା, ତାହା ଅଧକ ଗବେଷଣା କଲେ ଜଣାପଡିବ । 
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ଓଡ଼ିଶାରେ ଦଳିତ ଚେତନା: 


୧୯୩୩ ମସିହାରେ ପୁରୀ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଅସ୍ୃଶ୍ୟମାନଙ୍କର ପ୍ରବେଶ କରାଇବାକୁ 
ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ ଓ ଲୋକନାଥ ମିଶ୍ରର ବିଦେଶରୁ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିଥ୍‌ବା ରାଜା 
ରାମଚନନ୍ଦ୍ର ଦେବ, ପୁରୀ ମନ୍ଦିରର ଡତ୍ଗସାବଧାରକ ଓ ଏମାର ମଠର ମହନ୍ତଙ୍କୁ ଯେତେ 
ପ୍ରବର୍ରାଇଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ସଫଳ ହୋଇପାରି ନଥଲା। ଗୋଟିଏ ଦିଗରେ ସମାଜରେ 
ରକ୍ଷଣଶୀଳତା ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ସମୟରେ( ୧୯୩୩ ମସିହାରେ) ଦଳିତ 
ଶ୍ରେଣୀ ମଧ୍ୟରେ ରାଜନୈତିକ ଚେତନା ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥ୍‌ବା ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଘଟଣା । 
୧୯୩୩ରେ ଇନ୍ଦୁପୁର( କେନ୍ଦ୍ରାପଡା) ଅଂଚଳର ବୀରକିଶୋର ବେହେରାଙ୍କ ନେତୃତ୍ନରେ 
ଗଠିତ ହୋଇଥବା “ନିଖୂଜ ଓଡ଼ିଶା ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘ” ଦ୍ଵାରା କଟକ ଜିଲ୍ଲା ବୋର୍ଡକୁ 
ଜଣେ ଦଳିତ ପ୍ରତିନିଧବଙ୍କୁ ମନୋନୀତ କରିବା ପାଇଁ କମିସନଙ୍କ ନିକଟରେ ଦାବି କରାଯିବା 
ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ଯ ପଦକ୍ଷେପ । ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ବୀରକିଶୋର 
ବେହେରା ନିଜର ସ୍ତଷ୍ଟବାଦିତା ଓ ହରିଜନ ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କଂଗ୍ରେସ ନେଡାମାନଙ୍କୁ 
ସମାଲୋଚନା କରିବା ଫଳରେ ୧୯୩୭ ନିର୍ବାଚନରେ କଂଗ୍ରେସରୁ ଟିକେଟ୍‌ ପାଇ ନଥୂଲେ, 
ତଥାପି ସେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବେ ଯାଜପୁର( ସଂରକ୍ଷିତ) ଆସନରୁ ନିର୍ବାଚିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ 
ହରିଜନ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଣ୍ଣର କଂଗ୍ରେସ ନେତାଙ୍କ ମନୋଭାବ ଏହି ଉଦାହରଣରୁ 
କ'ଣ ଥୁଲା, ତାହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡେ । 


ସତ୍ୟବାଦୀ ଯୁଗ ପରେ ଜାତିବାଦର ଧାରା: 


ଓଡ଼ିଶା ଇତି ହାସରେ ସତ୍ୟବାଦୀ ଯୁଗ ପରେ ପରେ ସାମାଜିକ 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଏକ ପ୍ରତି ବିପ୍ଳବ ହୋଇଥ୍‌ବା ପରି ମନେ ହୁଏ । ପୂର୍ବରୁ ଆଲୋଚିତ 
ମହାନ୍‌ ଦାସ ଯୁଗର ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଧାରା ଯାହାକି ବୈଷ୍ଣବ ଆନ୍ଦୋଳଂରେ ପ୍ରବାହିତ 
ହୋଇଥଲା, ତାହା କ୍ରମଶଃ ଶୁଷ୍ଠ ହୋଇ ଆସିଲ।। ମଧ୍ଯଯୁଗରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିବା 
ଏହି ସମତାଧର୍ମୀ ଜାତିବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ଧୀରେ ଧୀରେ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ହୋଇ 
ଜାତି ବାଦ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ପରିଣତ ହେଲା ! ଜାତି ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ବିଭେଦ ବଢିଲା 
ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅବ୍ରାହ୍ମଣ ଶୂଦ୍ର “ଦଳିତ ଇତ୍ଯାଦି ମନୋଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା । ଦାସ' 
ସାଙ୍ଗ ଆଧାରୀ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ନିଜକୁ ଅନ୍ୟ ଅବ୍ରାହ୍ମ ଣମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଅଲଗା ଦେଖାଇବା 
ପାଇଁ ନିଜ ନାମରେ “ଦାଶ” ସାଙ୍ଗିଆ ଯୋଡିଲେ । ଅନ୍ତାହ୍ମଣ ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ସମାନ ସାଙ୍ଗିଆ ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ବନାନରେ ତାହାକୁ ଅଲଗା ଅଲଗା କରି 
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ଲେଖା ଗଲା । ଯଥା ଖଣ୍ଡାୟତ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନେ ନିଜର ସାଙ୍ଗିଆ ମଲ୍ଲିକ, ଜେନା, 
ସାମଲ, ନାୟକ ଇତ୍ଯାଦି ଲେଖୁବାକୁ ପସନ୍ଦ କରି ଏହି ସାଇ୍ିଆ ଅନୁରୂପ ସାଇିଆ ଯଥା 
ମଳିକ, ଯେନା, ଶାମଲ, ନାଏକ ଇତ୍ଯାଦି ଦଳିତ ଅସ୍ତୃଶ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଲେଖାଇଲେ। ରାଜସ୍ଵ ରେକର୍ଡ ଖାତା, ଖତିଆନ, କବଲା ଇତ୍ଯାଦି ସରକାରୀ ନଥୁପତ୍ର 
ମୁଖ୍ୟତଃ ବ୍ରାହଣ, କରଣ କ୍ଵଚିତ ଖଣ୍ଡାୟତ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରୁଥ୍‌ବା 
ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କ ନିଜ ନିଜର ସୁବିଧା ନେଇ ସାଇିଆଗୁଡିକରେ ପରିବର୍ରନ କଲେ। 
ଏହା ଜାତି ଜାଡି ମଧ୍ଯରେ ବିଭିନ୍ନତା ସୃଷ୍ଟି କରି ଦ୍ଵେଷ ବୃଦ୍ଧି କଲା । ଉନ୍ଳମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁ 
ଦାସ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଥୁଲେ ଏବଂ ନିଜ ନାମରେ ଦାସ” ଲେଖୁଥଲେ । କିନ୍ତୁ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖିଥ୍‌ବା କେତେକ ବ୍ରାହଣ ଲେଖକମାନେ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ନାମ ପାଖରେ 
“ଦାଶ” ଲେଖୁ ସାରିଲେଣି । ଏହା ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ରକ୍ଷଣଶୀଳଡାର ଏକ ଧାରା । 


ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଜାତି ବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନ, ଦଳିତ, ଆଦିବାସୀ ଓ ପଛୁଆ 
ନିଶ୍ଠେଷିତ ଶ୍ରେଣୀର ଶିକ୍ଷା ସରକାରୀ ଚାକିରି ଓ ରାଜନୀତିରେ ସଂଖ୍ଯାନୁପାତିକ 
ଦଳିତକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ ଭାରତରେ ତଥା ଓଡ଼ିଶାରେ ଜାଡିବାଦ ଆନ୍ଦୋଳନ ଉଗ୍ର 
ରୂପ ଧାରଣ କରିଛି, ଯାହା ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରତି ବିପଜନକ । ଇତି ମଧ୍ଯରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଜାତିର ସଂଘ, ମହାସଭା ଇତ୍ୟାଦି ଗଢି ଉଠୁଥ୍‌ବାରୁ ଜାତିପ୍ରଥା ମଜଭୂତ ଦହେଉଛି। 
ଜାତିପ୍ରଥାକୁ ବିରୋଧ କରି ବିଭିନ୍ନ ଦଜିତ ଶ୍ରେଣୀସଂଘ ଗଠିତ ହେଉଥ ¬! ସ୍ଥଳେ 
ଜାତିପ୍ରଥାକୁ ସମର୍ଥନ କରି ଯଥାକ୍ରମେ ଗଢି ଉଠିଛି -( ୧) ବୈଦିକ ମହା ଏଂଘ, ( ୨) 
ମରାଠା ମହାସଂଘ, ( ୩ ) ଉନୁଳ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମିତି, ପୁରୀ, ( ୪) ଅଖୁଳ ଓଡ଼ିଶା ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ମହାସଭା, ( ୫ ) କ୍ଷତ୍ରିୟ ଖଣ୍ଡାୟତ ମହାସଭା, ( ୬ ) ଉକକଜ ସାମନ୍ତ ପରିଷଦ, (୭ ) 
ଉତ୍କଳ ଯାଦବ ମହାସଭା, (୮) ନିଖୂଳ ଉନ୍ଳ ବୈଶ୍ଯ ସମାଜ, (୯) ତୈଳିକ 
ବୈଶ୍ଯ ସମାଜ, ( ୧୦) ରଜକ ମହାସଭା, ( ୧୧) କୈବରଁ ମହାସଂଘ, (୧୨) 
କୁରାଜ ସମିତି ଓ ( ୧୩) ନିଖ୍ଳ ଓଡ଼ିଶା କଣ୍ଡରା-ଧୀବର ମହାସଂଘ ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । 
ଏହି ସଂଗଠନଗୁଡ଼ିକ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂଗଠନ କୁହାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ଏହା ଜାତି ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ଅଭେଦ୍ୟ ପ୍ରାଚୀର ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି, ଏହା ନିଶ୍ଚିତ କଥା । ଏହି 
ସଂଗଠନଗୁଡ଼ିକର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଦୈନିକ ସମ୍ବାଦପତ୍ରମାନଙ୍କରେ ପ୍ରାୟ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି । 


ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ସ ପୂର୍ଣ୍ଣ କଥା ହେଲା ଯେ ‘ଅଖୁଜ ଓଡ଼ିଶା ବ୍ଵାହ୍ମଣ ମହାସଭା 
ଓ ରାଜସ୍ଥାନ ଅନ୍ୟ ଏକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ମହାସଭା” ଦ୍ଵାରା ଗରିବ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସରକାରୀ 
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ଚାକିରିରେ ଶତକଡା ୧୦ ଭାଗ ସ୍ଥାନ ସଂରକ୍ଷଣ ପାଇଁ ଦାବି ହେଉଛି । ଏହାକୁ ଗତ 
ବିଜେଫି ଜେଡ଼ତ୍ସାଧୀନ ଏନଡିଏ ସରକାର ଗୁରୁତ୍ଵର ସହିତ ବିଚାର କରୁଥ୍‌କେ ବୋଲି 
ଜଣାପଡେ । ସବୁଶ୍ରେଣୀ ସ୍ଥାନ ସଂରକ୍ଷଣ ପାଇବା ପରେ କେବଳ ବ୍ରାହ୍ମଣ /କରଣମାନେ 
ଏଥୁ୍‌ରୁ ବଂଚିତ ଥଲେ। ଏହା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ସାମାଜିକ ପୃଷ୍ଟିଭୂମିରୁ ସ୍ଥାନ 
ସଂରକ୍ଷଣର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥାନ୍ତା । ଓଡ଼ିଶା ସଚିବାଳୟର କର୍ମଚାରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
କିଛି ତଥାକଥତ ଉଚ୍ଟ ବର୍ଣ୍ଣର କର୍ମଚାରୀମାନେ ନିଜକୁ ‘ବଂଚିତ ଶ୍ରେଣୀ ସମାଜ” ବୋଲି 
ସଂଗଠିତ କରି ସ୍ଥାନ ସଂରକ୍ଷଣ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଆନ୍ଦୋଳନ କରିଥୂଲେ। ଏହା ଜାତିବାଦ 
ଆନ୍ଦୋଳନର ପରିପୂରକ ଓ ଦଳିତ ଆଦିବାସୀ ସ୍ଵାର୍ଥଓବିରୋଧୀ । 


ଆର୍ଧୃକ ବୈଷମ୍ଯ ଦୂରୀକରଣ ହିଁ ସମାଧାନ : 


ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ଯ ଦୂର ନହେବା ଯାଏ ଜାଡିପ୍ରଥାର ହୀନ ଦୌରାମ୍ଭ୍ଯ 
କମିବ ନାହିଁ । ସାଧାରଣତଃ ଦଳିତ - ଆଦିବାସୀ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକ ନିରକ୍ଷର - ଅଶିକ୍ଷିତ 
ହେବା ସହିତ ଭୂମିହୀନ । ଚାଷୀ ନ ହୋଇପାରି ମୂଲିଆ, ବ୍ୟବସାୟ ବାଣିଜ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ 
କିଛି ଭାଗୀଦାର ନୁହଁନ୍ତି । ଏହି ଦଳିଡ ଆଦିବାସୀମାନେ ଭୂମିହୀନ ହେଲେ କିପରି ? 
ବହୁ ପୁରୁଖା ବୁଢା ବୁଢା ଲୋକଙ୍କଠାରୁ ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ବହୁ ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକ 
ସରକାରୀ କଳର ସମସ୍ୟା ମଧ୍ଯରେ ପଶିବାକୁ ନ ଚାହିଁ, ଖଜଣା ଟିକସ ଦେବାର 
ସମସ୍ୟା ଭାବି ବିଜ୍ଞ ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଅତି ଶସ୍ତାରେ ( ମାଗଣାରେ କହିଲେ 
ଚଳେ ) ଜମି ଦେଇ ଦେଇଥୁଲେ। ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଯେତେବେଳେ 
ଜମିବାଡି ରେକର୍ଡଭୁକ୍ତ ହେଉଥଲା, ତାହା ସାଧାରଣତଃ ଗାର ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣ ତଥା ଧନୀ 
ଶ୍ରେଣୀୟ ଲୋକଙ୍କ ଉଚ୍ଚ ପିଣ୍ଡାରେ ବା ଠାକୁର ମେଲାଘରେ ହେଉଥଲା । ସେଠାରୁ 
ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀ ଯିବା ପାଇଁ ନିଷେଧ ଥୂଲା। ଯାହା ସେଠାରେ ହେଉଥୁଲା, ଦଳିତମାନେ 
ତାହା ମାନି ନେବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଉଥୁଲେ। କାଳକ୍ରମେ ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀ ମଧ୍ୟରେ ଏକ 
ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା, ‘ଆମେ ଖଟିଲେ ଖାଇବା, ଜମି ଆମର କଣ ହେବ ! 
ଜମି ରହିବା ମହା ଜଞ୍ଜାଳ” । 

ଓଡ଼ିଶାରେ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଏକ ପରିସଂଖ୍ୟାନ ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ଜଣାଯାଏ 
ବ୍ରାହ୍ମ ଣ/କରଣମାନଙ୍କ ଜନସଂଖ୍ୟା ଯଥାକ୍ରମେ ୫% ଓ ୨% ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ 
ସରକାରୀ ଚାକିରିରେ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଥାନ ୮୫% । ନିମ୍ନରେ ଜନ ସଂଖ୍ଯାର 
ଏକଶତାଂଶ ନମୂନା ଦିଆଗଲା । 
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ଓଡ଼ିଶାର ଜନସଂଖ୍ୟା ଶତାଂଶ 


ବ୍ରାହ୍ମଣ 
କରଣ 
ଖଣ୍ଡାୟତ 


;08% 
09% 
:୧୫% 


ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀ 
ଆଦିବାସୀ 
ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ 

ଅନ୍ୟ ପଛୁଆ ଶ୍ରେଣୀ 


:୧୭% 
: 9୨୩% 
09% 
: ୩୬% 
ସମୁଦାୟ :୧୦୦% 


ଜାତିବାଦ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ଜାଡିବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ଦୁଇଟି ସମାନ୍ତରାଳ 
ଧାରା ଭାରତରେ ତଥା ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନବରତ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଛି । ଏହାର ଚାରିତ୍ରିକ 
ସଂଞ୍ଞା ଯଥାକ୍ରମେ “କଂ ସ୍ତମ୍ଭ ଓ ‘ଖଂସ୍ତମ୍ଭ ଭାବେ ନିମ୍ନରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ହେଲା । 


କସ୍ତମ୍ଭ 

ଜାତିବାଦ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ବାହ୍ଧଣ୍ୟବାଦ 
ସାମନ୍ତବାଦ 
ଜାଡିସଂଗଠନ 
ବିରୋଧୀ 

ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭାବନା 
ମାନସିକ ଶ୍ରମର ମୂଲ୍ୟ 
ପୁରୁଷତାନ୍ତିକ ସମାଜ 
ଜମିଦାରୀ ବ୍ୟବସ୍ଥା 


ଅସ୍ୃଶ୍ୟତା କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା 

ଜାତି ବିବାହ 

ରକ୍ଷଣଶୀଜ ମନୋବୃଭି 

ମୂର୍ଭିପୂଜା 

ଶୂଦ୍ରମାନଙ୍କ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯୟବାଦୀ ଜୀବନଧାରା 
ପୁଞ୍ଜିବାଦ 


ଖଂସ୍ତମ୍ଭ 

ଜାତିବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଶୂଦ୍ର ସଂସ୍କୃତି 

ସାମନ୍ତବାଦ ବିରୋଧୀ 
ଜାତି, ଜାତକ, ଯୌତୁକ 


ସମତା ଦର୍ଶନ 
ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମର ମୂଲ୍ୟ 
ନାରୀମୁକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ 


ଜମିଦାରୀ ଉଚ୍ଛେଦ ଓ 
ଭୂସଂସ୍କାର ଆନ୍ଦୋଳନ 


ଅସ୍ଶ୍ୟତା ନିବାରଣ 

ଅଚ୍ଜାଡି ବିବାହ 

ଉଦାର, ପ୍ରଗଡିଶୀଳ ଭାବନା 
ଶୂନ୍ଯ ପୂଜା 

ଉନ୍ନତ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ପତ ଜୀବନଶୈଳୀ 
ସମାଜବାଦ 
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ଉପସଂହାର: 


ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ବହୁଳ ପ୍ରସାରିତ ହିନ୍ଦୁତ୍ବ ବ୍ରାହଣ୍ୟବାଦର ନୂଆ ନାମ 
ଏବଂ ଏହା ଜାତିବାଦ ଆନ୍ଦୋଳନର ସହୋଦର । ଏହା କେବଳ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ଶୃଦ୍ର ଶକ୍ତି ଓ ଶୃଦ୍ଧ ସଂସ୍କୃତି ହିଁ ଏହାର ପ୍ରତିରୋଧ କରି ପାରିବ । ଏହା ଠିକ 
ଭାବରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇ ପାରୁନାହିଁ । ବ୍ରାହଣ୍ଯୟବାଦ ଉଦାତ୍ତ ଶୃଦ୍ଧ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଗ୍ରାସ କରି 
ସାରିଛି । ସେଥୁରୁ ମୁକ୍ତି ଲାଭ ପାଇଁ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଜଗତୀକରଣ 
ହେଉଛି ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦ ଓ ପୁଞ୍ଜିବାଦର ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ରୂପରେଖ । ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦ ଓ ପୁଞ୍ଜିବାଦର 
ଦର୍ଶନ ପରି ଏହାର ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟ ଅଳପ କିଛି ଲୋକଙ୍କୁ ଧନୀ, ମାନୀ ଓ ଜ୍ଞାନୀ କରାଇବ । 
କେବଳ ରାଜନୀତି ଦ୍ଵାରା ଏହାର ବିଶେଷ କିଛି ପ୍ରତିକାର ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ 
ବିଗତ ଦଶନ୍ଧିର ରାଜନୀତିରେ ଭାରତରେ କେବଳ ହିନ୍ଦୁତ୍ଵ ବାଦ ହିଁ ବଢିଛି । ଜାତି ହିଂସା, 
ଦ୍ରେଷ ଓ ଜାତି ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ହିଁ ବଢିଛି । ବୌଦ୍ଧିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ମାଧ୍ୟମରେ ସଂରଚନା ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ୟ ଜାଡିରେ ବିବାହ କଲେ ଜାତିର ପ୍ରଭାବ ନିଶ୍ଚିତ 
କମିବ । ଜାତିପ୍ରଥା ଯେ ଏକ କଳଙ୍କିତ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ଏଥୁରେ ସହେହ ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାରେ ନିକଟ 
ଅତୀଡରେ ଜାତି ହିଂସା ଓ ଦଳିତ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଚାର ବହୁ ପରିମାଣରେ 
ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି । ଗତ ୩୧.୧ ୨.୨୦୦୩ ଡାରିଖ ସୁଦ୍ଧା “ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଅଦାଲତ”ରେ ଦଳିତମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ହୋଇଥୁବା ୪୯୮୨ ଟି ନିର୍ଯାତନା ମୋକଦ୍ଦମା ଓ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ହୋଇଥୁବା ୧ ୪୮ ଟି ନିର୍ଯାତନା ମୋକଦ୍ଦମା ବିଚାରାଧୀନ ହୋଇ ପଡିରହିଥୂଲା । ବିଳମ୍ବରେ 
ନ୍ୟାୟ ପାଇବା ନ୍ୟାୟ ନପାଇବା ସହିତ ଯେଉଁ ଧାରଣା ରହିଛି ଡାହା ସତ୍ଯ । ଜାତିର 
ପ୍ରଭାବ ଭାରତବର୍ଷରେ ବହୁ ଗଭୀର ଓ ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ । ଜାତିପ୍ରଥା ଏତେ ବିପଦସଂକୁଳ 
ଯେ, ଯଦି ଜାତି ରହେ, ଭାରତ ଗୋଟିଏ ସମାଜ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଗୋଟିଏ 
ଧର୍ମ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଓ ଭାରତବର୍ଷ ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ର ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଭାରତର ଯେଉଁ 
ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଦୁର୍ବଳତା ଓ ନୈତିକ ଦୁର୍ବଳତା ରହିଛି, ତାର ମୂଳ କାରଣ ହେଲା ଜାତିପ୍ରଥା । 
ଜାତିପ୍ରଥା ନଥାଇ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାର କୌଣସି ଇତିହାସ ନାହିଁ । ବିଦେଶୀ ଆକ୍ରମଣ 
ଯୋଗୁଁ ଭାରତ ଦୁର୍ବଜ ହୋଇନାହିଁ । ଜାତିପ୍ରଥା ଯୋଗୁଁ ଭାରତକୁ ଦୁର୍ବଳ ବିଦେଶୀମାନେ 
ଆକ୍ରମଣ କଲେ । ଭାରତରେ ବିଦେଶୀମାନଙ୍କର ଶାସନକୁ ପ୍ରସାରିତ କରିବାରେ ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣର 
ଲୋକମାନେ ହିଁ ବିଶେଷ ସହାୟକ ହୋଇଥୁଲେ । ଜାତିପ୍ରଥା ଭାରତର ଅବନଡତିର କାରଣ । 
ଏହା ଇତିହାସରେ ଅଧ୍ଯୟୟନ-ଗବେଷଣା ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । 
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ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଦଳିତ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଡକ୍ସର ହରେକୃଷ୍ଣ ପାତ୍ର 


ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଦଳିତ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆଲୋଚନା ବେଳେ ଏହାର ପରିସର 
(ଓ ସ୍ଵରୂପ ନିର୍ଣ୍ଣୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ସ୍ଵଭାବତଃ ମନକୁ ଆସେ । ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସ ଆଲୋଚନା 
କାଳରେ “ଚର୍ଯାଗୀତି'କୁ ପ୍ରାଚୀନତମ ସାହିତ୍ଯକୃତି ବୋଲି ନିର୍ବାରଣ କରାଯାଇଥାଏ । 
ଚର୍ଯାଗୀଡିଠାରୁ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ପ୍ରାକ୍ରକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରଚିତ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟକୁ ପ୍ରାଚୀନ ଓ 
ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ବା ସଂକ୍ଷେପରେ ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ୟ ବୋଲି ବିବେଚନା କରାଯାଇପାରେ । ଏହି 
ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ରଚିତ ସାହିତ୍ଯକୃତି ଗୁଡିକରେ ଦଳିତ ପ୍ରସଙ୍ଗ ମୁଖ୍ୟତଃ ଦୁଇଟି ଆଧାର 
ଯଥା ଏହି ସମୟରେ ରଚିତ ଦଳିତବର୍ଗର ଲେଖକମାନଙ୍କ ରଚନା ସମ୍ଭାର ଓ ଦଳିତୋତ୍ତର 
ଲେଖକମାନଙ୍କ ରଚନାରେ ଦଳିତମାନଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉଲ୍ଲେଖକୁ ଏହାର ଭିତିରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇପାରେ । ଏଭଳି ବିଚାରର ଆଧାର ଭାବେ ପ୍ରଥମେ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ସ୍ଵରୂପ 
ସମ୍ପର୍କିତ ପ୍ରଶ୍ନ ମନକୁ ଆସେ । ସାମାଜିକ ବିଧ୍ୂବ୍ଯବସ୍ଥାର ଅବିଚାର ଓ ଉପ୍ପୀଡନ ମଧ୍ଯରୁ 
ସୃଷ୍ଟ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ କ୍ରମେ ଏକ ରାଜନୈତିକ ବିଚାରଭାବେ ଗଢି ଉଠିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
ଏହାର ଭାବପକ୍ଷକୁ ଯଥାର୍ଥ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିବା ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ‘ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି । ସାଧାରଣ 
ସାହିତ୍ୟ ଆଲୋଚନାଧାରାରେ ଏହାର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ଧ୍ୟକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଗନେଂ ମଧ୍ଯ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ 
ସ୍ରଷ୍ଟାମାନେ ଏହାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟ ଉଦ୍ଧଘୋଷଣା କରି ସାରିଛନ୍ତି । ମହାରାଷ୍ଟ୍ର ଗୁଜୁରାଟ, 
କର୍ଣ୍ଣାଟକ, ତାମିଲନାଡୁ ଓ ଆନ୍ଧ୍ରପ୍ରଦେଶର ଦଳିତ ଲେଖକମାନଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଏହି ସାହିତ୍ୟର 
ସ୍ଵରୂପ ବିଶ୍ଳେଷଣ ଖଶ୍ଡିତ ଭାବେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଅନିଢେତ ଜାୱାରଙ୍କ ‘Eating 
and Eating with’ ଏବଂ ଡକୁର ଶରଣକୁମାର ଲିମ୍ବାଲେଙ୍କ “ Towards 
an aesthetic of Dalit literature’ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ସ୍ଵରୂପ ସ୍ପଷ୍ଟ 
କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଗ୍ରଣୀ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ଡକ଼ର ଲିମ୍ବାଲେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଦେଇଛନ୍ତି 
ଯେ, “ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ହେଉଛି ଦଳିତମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଦଳିତ ସଚେତନତା ସହିତ 
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୩୭ 


ଦଳିତମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲିଖବତ ସାହିତ୍ଯ” ।(ଲିମ୍ଭାଲେ ୨୦୦୪, ପୃ.୧୯) 


ଉପରୋକ୍ତ ସଂଞ୍ଞାକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ତିନୋଟି ମୁଖ୍ୟ ବିଭାବ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରଥମତଃ କେବଳ ଦଳିତମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲିଖତ ସାହିତ୍ଯକୁ ହିଁ ଦଳିତ 
ସାହିତ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟଦୁକ୍ତ କରି ବିଚାର କରାଯାଇ ପାରିବ । ତାଙ୍କ ମତରେ କେବଳ ଦଳିତମାନେହି 
ଦଳିତମାନଙ୍କ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରିବେ, ଯାହା ଅବିମିଶ୍ରିତ ସତ୍ୟଭାବେ ସେମାନଙ୍କ 
ଲେଖନୀରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇପାରିବ । ଅନ୍ଯ ଯେଉଁ ଲେଖକମାନେ ଦଳିତମାନଙ୍କ ବ୍ୟଥା 
ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ପରିସ୍ତଟନ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଯମ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ବାସ୍ତବଧର୍ମୀ ନ 
ହୋଇ କଳ୍ପନାବିଳାସୀ ବୋଲି ସେ ଆକ୍ଷେପ କରିଛନ୍ତି । ଦଳିତୋତ୍ତର ଜାତିର ଲେଖକମାନେ 
ଦଳିତମାନଙ୍କ ଉପରେ ହେଉଥ୍‌ବା ଶୋଷଣ-କଷଣ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଦୃଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା ଆଦି 
କଥାବସ୍ତୁକୁ ନେଇ ଯେଉଁସବୁ ସାହିତ୍ୟ ରଚନା କରୁଛନ୍ତି, ତାହାକୁ ସେ 'ଚିତ୍ତବିନୋଦନଂ 
ସାହିତ୍ୟ ବୋଲି ଚିହ୍ନିତ କରିଛନ୍ତି । ଠିକ ସେମିତି ଦଳିତ ଜାତିର ସ୍ରଷ୍ଟାମାନେ ଦଳିତ 
ସଚେତନ ନ ହୋଇ ପାରମ୍ପରିକ ‘ସତ୍ୟ- ଶିବ -ସୁନ୍ଦର' ଚେତନାଦ୍ଧାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ 
ରଚନା କରିଥୁବା ସାହିତ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ସେ ଏହି ଂଚିତ୍ତବିନୋଦନ! ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 
(ତତ୍ରୈବ, ପୃ. ୨୯) 


ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଦଳିତ କାହାକୁ କୁହାଯିବ, ଏଭଳି ଏକ ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରଶ୍ନ ମନକୁ 
ଆସିଯାଏ । ଦଳିତ ପରିଭାଷା ଏକ ନିର୍ଦଦିଷ୍ଠ ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ଚିହ୍ନିତ କରିବାପାଇଁ 
ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଭାରତରେ ବ୍ଯବହୃତ ହେଲା । ୧୯୫୮ ମସିହାରେ ବମ୍ଭେଠାରେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ପ୍ରଥମ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ସମ୍ମେଳନରେ ପ୍ରଥମଥର ପାଇଁ ‘ଦଜିତ”' ଶବ୍ଦ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ସାହିତ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗର ପୂର୍ବୋପବାଦ (re-/1×) ଭାବରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥଲା । ମଙତ୍ର 
୧୯୭୨ ମସିହାରେ ଯାଇ ଏହି “ଦଳିତ” ଶବ୍ଦ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ପରିଚିତି ନେଇ ସାଧାରଣରେ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା । ସେହିବର୍ଷ ମରାଠୀ ଭାଷାର ଦଳେ ଯୁବ ସାହିତ୍ୟ -କର୍ମୀ (ctivist)ଙକ 
ଦ୍ଵାରା ‘ଦଳିତ ପାନ୍ୂର' ନାମକ ଏକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗଢ଼ିଉଠିଲା । ଆମେରିକା ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ 
ନିର୍ଯାତିତ ଆଫ୍ରିକୀୟ କୃଷ୍ଣକାୟଙ୍କ ସମ୍ମାନ ଓ ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ଉଗ୍ରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ଚଳାଉଥୁବା 
ଆମେରିକୀୟ “ବ୍ଲାକ ପାୟତର” ଗୋଷ୍ଠୀର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ଅନୁସରଣ କରି ଏହି ଯୁବଗୋଷ୍ଠୀ 
ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ଅସ୍କୃଶ୍ଯମାନଙ୍କ ଉପରେ ହେଉଥିବା ନିର୍ଯାତନା ଓ ଶୋଷଣ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ରାଜନୈତିକ, ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍ତୃତିକ ଓ ସାହିତ୍ଯକ ଉଗ୍ରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନ କରିବାପାଇଁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖୁଥିଲେ । (ମୁଖାର୍ଜୀ, ଅରୁଣପ୍ରଭା ୨୦୦୩, ପ.୧୨) । କିନ୍ତୁ ଦଳିତ ଶବ୍ଦର 
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୩୮ 


ବ୍ୟବହାର ପରିସର ସଂପର୍କରେ ଏଯାବଡ଼ କୌଣସି ନିର୍ବାରିତ ସୀମା ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରାଯାଇ 
ପାରିନାହିଁ । ମହାରାଷ୍ଟ୍ର ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଜନର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ଲେଖକ ଡକ୍ମର ଶରଣକୁମାର 
ଲିମ୍ଭାଲେ ଏକ ସୀମିତ ଅର୍ଥରେ ଏହାର ବ୍ୟବହାର ପାଇଁ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେ ସାଧାରଣ 
ଶୋଷିତ ଜନତା ଓ ଅସ୍ତୃଶ୍ଯ ଶୋଷିତ ଜନତାଙ୍କୁ ସମପର୍ଯ୍ୟାୟର ବୋଲି କରାଯାଇଥୁବା 
ବିଚାରଧାରାକୁ ସମାଲୋଚନା କରି କହିଛନ୍ତି, “ ଅନେକ ସମାଲୋଚକ ମତ ଦିଅନ୍ତି ଯେ, 
କେବଳ ଅସ୍କୃଶ୍ୟତାର ବିଷମ ଅନୁଭୂତି ଓ ଜାତିପ୍ରଥାର କ୍ଷତଚିହନକୁ ବାଦ ଦେଇଦେଲେ, 
ଦଳିତ ଓ ସାଧାରଣ ଶୋଷିତ ଲୋକଙ୍କ ଜୀବନ ଏକା ଭଳି । କିନ୍ତୁ ଜାତିପ୍ରଥାର ଦୃଶ୍ୟମାନ 
କୁସିତ ବର୍ଗମାନତାକୁ ଏଡ଼ାଇଦେବାପାଇଁ ଏଭଳି ଚତୃରତାପୂର୍ଣ୍ ବିଚାର ପ୍ରକୃତ ଅବସ୍ଥା ପ୍ରତି 
ଆଖ ବୁଜିଦେବା ସହିତ ସମାନ । ଅସ୍ତୃଶ୍ୟର ଅନୁଭୂତି ପ୍ରତି ଆଖ ବୁଜିଦେବା ଆଦୌ 
ସମ୍ଭବନୁହେଁ । କାରଣ, ଏହା ହେଉଛି ସହସ୍ର ସହସ୍ର ବର୍ଷ ଧରି ସହସ୍ର ସହସ୍ର ବ୍ୟ୍ତିଙ୍କର 
ଦାରୁଣ ଅନୁଭୂତି ।” (ଲିମ୍ମାଲେ ୨୦୦୪ ପୃ. ୨୮-୨୯) । ମାତ୍ର ଅନ୍ୟତ୍ର ସେ ଏକ 
ବ୍ୟାପକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦଳିତଚେତନାକୁ ବିଚାର କରି କହିଛନ୍ତି“ ଦଳିତ ଶବ୍ଦର ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦିଆଯିବା ଆବଶ୍ଯକ । କେବଳ ଅସ୍ତୃଶ୍ୟ ଓ ନବ୍ଯ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମୀମାନେ ଦଳିତ 
ନୁହନ୍ତି । ଏହି ଶବ୍ଦ ଗ୍ରାମ ବାହାରେ ରହୁଥ୍‌ବା ସମସ୍ତ ଅସ୍ୃଶ୍ୟ ସମ୍ପଦାୟଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରଯୋଜ୍ୟ । 
ଏହା ସହିତ ଆଦିବାସୀ, ଭୂମିହୀନ କୃଷିଶ୍ରମିକ ନିପୀଡିତ ଜନସାଧାରଣ, ଯାଯାବର ଓ 
ଅପରାଧୀ ଜନଜାତି ଏଥରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ଦଳିତ ଶବ୍ଦ କେବଳ ଅସ୍ଟୃଶ୍ୟଜାଡିକୁ ସୂଚିତ କରେ 
ନାହିଁ । ଅର୍ଥନୈତିକ ଅନଗ୍ରସର ଲୋକେ ମଧ୍ଯ ଏଥୁରେ ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ ହେବେ ।”'( ତତ୍ରୈବ, 
ପୃ.୩୦) । ‘ଦଳିତ ପାନ୍ଧରୀ ଆନ୍ଦୋଳନର ଅନ୍ୟତମ ଦିଗ୍ଦର୍ଶକ ଅର୍ଜୁନ ଡାଙ୍ଗଲେଙ୍କ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ମଧ୍ଯ ଏଭଳି ବ୍ୟାପକ ଭିତିଭୂମି ପ୍ରଦାନ କରିଛି । ତାଙ୍କ ମତରେ “ଦଳିତ କୌଣସି ଜାଡି 
ନୁହେଁ । ଏହା ଏକ ଉପଲବ୍ଧି । ଏହା ସମାଜର ସର୍ବନିମ୍ନ ସ୍ତରରେ ବାସକରୁଥୁବା 
ମଣିଷମାନଙ୍କର ଆନନ୍ଦ, ଦୁଃଖ ଓ ସଂଗ୍ରାମର ଅନୁଭୂତି ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ । ଏକ ସାମାଜିକ 
ଦୃଷ୍ଟିବଦ୍ଧତା ମଧ୍ୟରେ ଏହା ପରିଣତି ଲାଭ କରିଥାଏ । ଏହି ପରିଣତି ପ୍ରଚଳିତ ମୂଲ୍ୟବୋଧର 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ, ବିଦ୍ରୋହ ଓ ବିଜ୍ଞାନଦୃଷ୍ଟିପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ରୂପାୟିତ ହୁଏ, ଯାହାର 
ଶେଷ ପରିଣତି ହେଉଛି ବିପ୍ଲବ ।” (ଡାଙ୍ଗଲେ ୧୯୯୪, ପୃ ୨୬୪-୨୬୫) 
କୌତୂହଳର ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ, “ଦଳିତ ଚେତନା” ଏକ ବିଧ୍ଵବଦ୍ଧ ରୂପ 
ହାସଲ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଏବଂ ପରେ ସମାଜର ଦଳିତ ନିଷ୍ପେଷିତ ଗୋଷ୍ଠୀ ଯଥା ଅଛବ ଓ 
ଆଦିମ ଜାଡି ଲୋକଙ୍କ ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଜୀବନସଂଗ୍ରାମ ଓ ସଂଘର୍ଷକୁ ଭିଭି କରି ମୁଲକରାଜ 
ଆନନ୍ଦ, ପ୍ରେମଚନ୍ଦ ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି ଓ ମହାଶ୍ଵେତା ଦେବୀ ଆଦି ସ୍ରଷ୍ଟାମାନେ ଯେଉଁ 
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୩୯ 


ରଚନାସବୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଯାଇଛନ୍ତି, ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟଶାସ୍ତୀମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ, ସେଗୁଡିକ 
କେବଳ ‘ଚିତ୍ତବିନୋଦନ” ନିମନ୍ତେ ଉଦିଷ୍ଟ । ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟକୁ ଦଜିତ ସାହିତ୍ୟତତ୍ତ 
ବିଚାରଧାରାରେ ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ, ଉପରୋକ୍ତ କାରଣରୁ ଏହା ଏହି ‘ଚିଉବିନୋଦନଂ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ ହେବ । 


ପ୍ରଥମେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଦଳିତ ଲେଖକମାନଙ୍କ କଥା ବିଚାରକୁ 
ନିଆଯାଉ । ଚର୍ଯାଗୀଚିର ଆଦିସିଦ୍ଧ ଲୁଇପା ଉଡ଼ଡୀୟାନ ପ୍ରଦେଶର ଏକ ମସ୍ସ୍ୟଜୀବୀ କୁଳରେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥବା ଆଲୋଚକମାନେ ମତ ଦିଅନ୍ତି । (ମହାପାତ୍ର ୧୯୬୫, ପୃ.୮୩) 
ସେହିଭଳି ‘ଶବରୀପା' ଆଦିବାସୀ ସମ୍ପରଦାୟର ଓ ଡୋମ୍ବୀପା ଅସ୍ଟୃଶ୍ଯ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ବୋଲି 
ଆଲୋଚକମାନଙ୍କ ମତ । ପରବର୍ରୀ ସମୟର ସାହିତ୍ୟସ୍ରଷ୍ଟା ଦାସିଆ ବାଉରୀ ଥୁବା 
ଜଣାଯାଏ । ପ୍ରାଚୀନ କବି ସାରଳା ଦାସ ଚଷା ଓ ହାଡିଦାସ କମାର ଥୁଲେ । ଚଷା ଓ 
କମାର ଅସ୍ୃଶ୍ଯ ଜାତିର ନୁହଁନ୍ତି । କିନ୍ଧ ସେମାନେ ଅର୍ଥନୈତିକ ଅନଗ୍ରସର ଗୋଷ୍ଠୀର । 
ଦଳିତ ଚିନ୍ତନର ପ୍ରବକ୍ତାଭାବେ ଡର ବାବାସାହେବ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ଦଜିତ ଚେତନାର ଉଦ୍ଧରଗାତା ଭାବେ ଆମ୍ବେଦକର, ମହାତ୍ମା ଜ୍ୟୋତିବା ଫୁଲେ( ୧୮୨ ୬- 
୧୮୯୦)ଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ମହାତ୍ମା ଫୁଲେ ନିଜେ ଜଣେ ଅଛବ ନଥୁଲେ । ସେ 
ଥିଲେ ଜାତିରେ ମାଳି, ଯାହାଙ୍କୁ ବର୍ରମାନ ଭାଷାରେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ପଛୁଆଜାତି ବା ଓ.ବି.ସି. 
କୁହାଯାଇପାରେ । ( ଠmvedt 1995, p.8) । ଓଡ଼ିଶାର ଚଷା, ମାଳୀ, କମାର, 
କୁମ୍ଭାର ଆଦି ଜାତିର ଲୋକମାନେ ଏହି ଅର୍ଥନୈତିକ ଅନଗ୍ରସର ଜାତି ଅନ୍ତହ୍ଧକ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ 
ଆଲୋଚନା କାଳରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଦଳିତ ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । ଉପରୋକ୍ତ 
ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ସାହିତ୍ୟସାଧକମାନଙ୍କ ଲେଖାରେ କିନ୍ତୁ ଦଳିତ ଚେତନା” ଅନୁପଲବ୍ଧ କେବଳ 
ସାରଳା ଦାସ ଓ ବଳରାମ ଦାସ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ପରିମାଣରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ । ଆତ୍ମାର 
ବିବର୍ରନ ଓ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ମିଳନକନ୍ପନା ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କ ରଚନାସମ୍ଭାରର ମୁଖ୍ଯ 
ଉପଜୀବ୍ୟ । ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଚିନ୍ତନରେ ଦଳିତ ସ୍ରଷ୍ଟାମାନଙ୍କର ଏହି ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ 'ମାଲିକର 
ସ୍ଵବରଂ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି । ଧର୍ମ ଦେବତା, ଆତ୍ମା ଓ ପରମାତ୍ମା ଆଦି ବ୍ରାହୃଣଙ୍କ 
ଚତୁରପଣିଆରୁ ସୃଷ୍ଟ ଏବଂ ଏହାରି ମାଧ୍ୟମରେ ସେମାନେ ନିମ୍ନଚଚାତିର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଶୋଷିତ 
ଓ ଅସ୍ୃଶ୍ଯ କରି ରଖୁଛନ୍ତି ବୋଲି ଦଜିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ବିଶ୍ଵାସ । ଦଳିତ ଲେଖକମାନେ 
ପ୍ରଥମରୁ ଦଳିତଚେତନା ସଂପକରେ ସଚେତନ ନହେଲେ ବ୍ରାହୃଣ୍ୟ ପ୍ରରୋଚିତ ଏହି ପାରମ୍ପରିକ 
ବିଶ୍କାସକୁ ଆପଣେଇ ନେଇ ତାହାର ହିଁ ପୁନଃପ୍ରଚାର କରିଥାନ୍ତି । ଉଚ୍ଚକାତିର ଲୋକେ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସଙ୍କୋଚ ସହକାରେ ସେମାନଙ୍କୁ ସାହିତ୍ୟ - ଇତିହାସରେ ସାମାନ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥାନ୍ତି । 
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୪୦ 


ସେମାନଙ୍କ ଲେଖାକୁ ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ର” (୦ppositional voice) ବା “ସଂସ୍ୟର' 
( Reform)ର ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇ ସାହିତ୍ୟଓଇତିହାସରେ ଏକ ଦୟନୀୟ ଭାବସମ୍ବେଦନା 
ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଥାଏ । ସେମାନେ ମଧ୍ଯ କିତ୍ବଭାଲେଙ୍କ ଭାଷାରେ ଆତ୍ମା ଓ ପରମାମ୍ବାଙ୍କ 
ପଦସେବା' ଭଳି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଥୂବାରୁ ନିଜକୁ କୃତକୃତ୍ୟ ମନେ କରିଥାନ୍ତି 
(ମୁଖାର୍ଜୀ ୨୦୦୪, ପୃ.୪-୫) 


ଆଦିକବି ସାରଳା ଦାସ ଚଷାକୁଳରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର 
ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଦେଶ-କାଳ-ପାତ୍ର ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ଥୁଲା । 
ତେଣୁ ଚଡ଼ର୍ଦଶ-ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ଉଚ୍ଚଜାଡିଙ୍କର 
ନୀଚଜାତିଙ୍କ ପ୍ରତି ହେୟ ଓ ଘୃଣ୍ୟ ମନୋଭାବକୁ କଳନା କରିବା ସହିତ ନୀଚଜାତି 
ପ୍ରତି ହେଉଥୁବା ଅତ୍ୟାଚାର, ଅନ୍ୟାୟ ଓ କଷଣ ବିରୁଦ୍ଧରେ ତାଙ୍କର ଲେଖନୀ ଶାଣିତ 
ବ୍ୟଙ୍ଗମୂଖର ହୋଇପଡିଥୂବା ଲକ୍ଷ୍ଯଣୀୟ । ସାରଳାଙ୍କ ଏହି ଅଗ୍ରଗାମୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କ ବିରଚିତ ମହାଭାରତ, ଚଣ୍ଡୀପୁରାଣ ପ୍ରଭୃତି ଗ୍ରନ୍ଧରୁ ବହୁ ଉଦାହରଣ 
ଦିଆଯାଇ ପାରିବ । ଏକଲବ୍ଯଙ୍କ ଗୁରୁ ଦକ୍ଷିଣା ପ୍ରସଙ୍ଗ ଏଠାରେ ବିଚାରକୁ 
ଅଣାଯାଇପାରେ । ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗ ମୂଳ ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତରୁ ଆନୀତ । କିନ୍ତୁ ବିଶେଷତ୍ଵ 
ହେଉଛି ଶିଷ୍ୟ ଏକଲବ୍ୟଙ୍କ ସିଵିରେ ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣାଚାର୍ଯ୍ୟ ଭୀତ ହୋଇପଡ଼ିବା ଘଟଣା । 
ଏଠାରେ ଦଳିତ ସମ୍ପରଦାୟ ପ୍ରତି ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣଙ୍କ ଭଳି ଉଚ୍ଚଜାତି ଲୋକଙ୍କ ଅସୂୟା ଓ 
ହେୟ ମନୋବୃରି ଅହେତୁକ ଭୟରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଛି ! ଗୁରୁଙ୍କର ଉଦାର 
ମନୋବୃଭି ବଦଳରେ ଶିଷ୍ଯକୁ ସିଦଧିରୁ ବଞ୍ଚତ କରିବାରେ ଦ୍ରୋଣଙ୍କ ହୀନ ମନୋବୃରି 
ସାରଳାଙ୍କ କବିମନକୁ କ୍ଷୁତ୍ଧ କରିଛି । ତେଣୁ ସେ ଏକଲବ୍ଯଙ୍କ ମୁହଁରେ ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ବ୍ୟଙ୍ଗାମ୍‌କ ଭାବେ ସୂଚିତ କରିଛନ୍ତି 

ତ୍ରାରା ବୋଇଲା ଗୁରୁ ହେ ଯେବେ ଭୟ କଲ ମୁକୁ 

ମୂକୁଇଁ କଳଙ୍କ କରି ଉଦ୍ଧରିଲ ୟେମାନଙ୍କୁ ।୯୯।” 

ଏଠାରେ ସ୍ମରଣୀୟ ଯେ, ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ପରମ୍ପରାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଶଭାବେ 
ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରିଥାଏ । ସେଥୂପାଇଁ ପାରମ୍ପରିକ ସାହିତ୍ୟର ଘଟଣା, ଚରିଡ୍ର ଓ ଉପଲବ୍ଧିକୁ ଏହି 
ସାହିତ୍ୟକମାନେ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ସେମାନଙ୍କର 
ପରମ୍ପରା ଦୃଷ୍ଟି ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ପରମ୍ପରା ରାକ୍ଷସ ରାବଣ, ଆହତ ଅସ୍ୁଳିମାଳା, 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାତା ସୂର୍ପଣଖା ଓ ପ୍ରତାରିତ ଏକଲବ୍ୟ ପ୍ରଭୃତି ଉପେକ୍ଷିତ ଓ ଅବହେଳିତ ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କୁ 
ନିଜର ଆଦର୍ଶ ବୋଲି ମାନି ନେଇଥାଏ । ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ଉପରୋକ୍ତ ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କ 
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ଉପରେ ଏକପାଖଆ ଭାବେ ସବୁ ଅନ୍ୟାୟ-ଅଡ୍ୟାଚାର ଲଦିଦେଇ ଏମାନଙ୍କ ପ୍ରତିପକ୍ଷଙ୍କୁ 
ଅକାରଣ ଆଲୋକିତ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଥାଏ । ଏକ ଉନ୍ନତ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ପିତ ପୁର 
ବା ସଭ୍ଯତାକୁ ନଷ୍ଟ ବିନଷ୍ଟ କରିଥୁବା ଚରିତ୍ର ପୁରନ୍ଦର ବା ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଦେବତା ରୂପେ 
ମାନ୍ୟ କରାଯାଉଥୂଲା ବେଳେ ଆକ୍ରମଣକାରୀ କବଳରୁ ନିଜ ଦେଶ, ଜାତି, ସଭ୍ୟତା 
ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ତାଙ୍କର ବିରୋଧ କରିଥୁବା ରକ୍ଷକ ବା ରାକ୍ଷସମାନଙ୍କୁ 
ନୀଚ, ଘୃଣ୍ଯ ଓ ହୀନ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ କରିବାକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସାହିତ୍ୟରେ ଉଦ୍ଯମ 
କରାଯାଇଛି । ଦଳିତସାହିତ୍ୟ ବାସ୍ତବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ସମାଜର ସମସ୍ତ ଘଟଣାକୁ 
ବିଚାର କରୁଥବାରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସାହିତ୍ୟକୁ ମିଥ୍ୟା ଓ ଛଜନାର ଦସ୍ତାବିଜ୍‌ କହି ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରେ । ଦଳିତମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମଣିଷ ହେଉଛି ସୃଷ୍ଟିର ଚରମ ଓ ପରମ ସତ୍ଯ । 
ଚକ୍ରାନ୍ତର ଚକ୍ରଚ୍ଯୁହ ମଧ୍ୟରେ ସଚ୍ଚା ମଣିଷକୁ କଦାକାର କରୁଥୁବା ସାହିତ୍ଯ ତେଣୁ 
ଯେଉଁ ସତ୍ୟ, ଶିବ ଓ ସୁନ୍ଦରକୁ ପ୍ରକାଶ କରୁଥବା ଦାବି କରେ ତାହା ହେଉଛି ପ୍ରକୃତରେ 
ଅସତ୍ୟ, ଅଶିବ ଓ ଅସୁନ୍ଦରର ପ୍ରତୀକ । ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ତେଣୁ ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟରେ 
ପ୍ରତିଫଳିତ କଳ୍ପିତ କାମନା, ବିପନ୍ନ ନିରାପରା ଓ ଆନ୍ତରୀଣତାକୁ ଯେଉଁଭଳି ମିଥ୍ଯା 
ଚେତନା କହି ଅସ୍ଵୀକାର କରେ, ପରଲୋକ ଓ ମୁଚ୍ତିଚେତନାର ମିଥ୍ଯା ପରିକଳ୍ଜିନା 
କରୁଥୁବା ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ୟକୁ ସେହିଭଳି ଅସତ୍ୟ ଓ କଳ୍ପନା ସର୍ବସ୍ବ ବୋଲି କହି ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରେ । ( ମୁଖାର୍ଜୀ ୨୦୦ ୪, ପୃ. ୧୪) ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଅବତାରଣା କରାଯାଇଥ୍‌ବା 
ଧର୍ମୀୟ ସଙ୍କେତଗୁଡିକୁ ନିଜ ସାହିତ୍ୟରେ ବ୍ୟବହାର କଲାବେଳେ ଦଳିତମାନେ ସେଗୁଡିକୁ 
ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବ୍ଯବଢ୍ରେଦ କରି ପୁନର୍ଗଠିତ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପାରମ୍ପରିକ 
ବିଶ୍ଵାସବୋଧ ନୂତନ ଅର୍ଥଦ୍ୟୋତିତ ହେବା ସହିତ ପ୍ରସଙ୍ଗ, ଉପଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉପଲବ୍ଧି ବଦଳି 
ଯାଏ । (ଇିମ୍ଭାଲେ ୨୦୦୪, ପୃ. ୩୪) 


~~ ~~ ~~ 


ସାରଳା ଦାସ ଏକଲବ୍ୟ, ହିଡିମ୍ବିକା, ଘଟୋଜନୂଚ ପ୍ରଭୃତି ଦଳିତ ସମ୍ପଦାୟର 
ଚରିତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ହୋଇଥବା ସାମାଜିକ ଅବିଚାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ମୁଖର 
କରାଇଛନ୍ତି । ସତେ ଯେମିତି ସେମାନେ ନୂତନ ରୂପ ପାଇ ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ନିର୍ଵାରିତ 
ବିଧୂବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ କାଠଗଡାରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଇଛନ୍ତି ¦! ସେହିଭଳି ଖନିକାରର 
ଜନ୍ମବୃତ୍ତାନ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ନିର୍ବାରିତ ପାପପୁଣ୍ୟ ବିଚାର ଉପରେ ଏକ ଶକ୍ତ ଆଘାତ 
ଦେଇଛି । ଏହି ସଂସ୍କୃତିରେ ପରମ ପୁରୁଷ ରୂପେ ବିବେଚିତ ହେଉଥ୍‌ବା ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନିଭୃତ ପରଦାରା-ଗମନ ଓ କାମନିଶାଗ୍ରସ୍ତ ପାଶବିକ ଅତ୍ୟାଚାର ପ୍ରକ୍ତିୟା 
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ମଧ୍ଯରୁ ଜନ୍ମନେଇଥୂବା ଖନିକାର ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ଫମ୍ପା ଆଧାରକୁ ପଦାରେ 
ପକାଇଦେଇଛି । “ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ବିଧୂଶାସ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥବା ଡକୃର ଲିମ୍ବାଲେଙ୍କ 
ଆମ୍ମତୀବନୀ ମଧ୍ଯରେ ଉଚ୍ଚଳାତିର ପୁରୁଷଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କ ମାତାଙ୍କ ଉପରେ ପାଶବିକ 
ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ଖନିକାରର ଜନ୍ମବୃତ୍ତାନ୍ତ ସହିତ କେତେ ନିବିଡ଼ 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରକ୍ଷା କରିପାରିଛି ସତେ ! ଡକୂର ଲିମତ୍ାଲେ ହୁଏତ ଏ ସାମାଜିକ ଅତ୍ୟାଚାର 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲଢି ସମାଜରେ ନିଜ ସ୍ଥାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିପାରିଛନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ଅନେକଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ତାହା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ଖନିକାରଙ୍କ ଜୀବନରେ ତାହାହିଁ ଘଟିଛି । ବ୍ରାହଣ୍ଯ ସମାଜର 
ବଡପଣ୍ଡାଙ୍କ ନିଷିଦ୍ଧ ଅଭିସାର ନିମନ୍ତେ ସାରାଜୀବନ ତାଙ୍କୁ ସିନ୍ଧିଗାତ ଖୋଳିବାକୁ ହୋଇଛି । 


ବର୍ଭମାନ ଦଳିତୋତ୍ତର ଜାତିର ଲେଖକମାନଙ୍କ ରଚନାରେ ଦଳିତବିମର୍ଟ 
କଥା ଚିନ୍ତା କରାଯାଉ । ଦୃଇଟି ଦ୍ରଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏମାନଙ୍କ ଲେଖାକୁ ବିଚାର 
କରାଯାଇପାରେ । ଗୋଟିଏ ହେଉଛି “ସ୍ବୟଂ-ଶ୍ରେଣୀ-ଚ୍ୟୁତତା' (De-class) । 
ଏହି ଧାରାର ଲେଖକମାନେ ଉଚ୍ଚବର୍ଗରେ ଜନ୍ମିଥଲେ ମଧ୍ଯ ନିମ୍ନବର୍ଗର ଲୋକମାନଙ୍କ 
ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦଶାର ସମଭାଗୀ ହେବାକୁ ନିଜ କୁଳପରମ୍ପରାର ଅଭିମାନ ତ୍ୟାଗ କରି ନିମ୍ନବର୍ଗର 
ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆଚାରବିଚାର ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଥାନ୍ତି । 


ଚର୍ଯାଗୀତି କାର କାହୁପାଦଙ୍କ ଲେଖାରେ ଏଭଳି ସ୍ଵୟଂଶ୍ରେଣୀଚ୍ୟୁତ ( De- 
୯]assed) ହେବାର ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । କାହୁ.ପାଦ ଜାତିରେ ବ୍ରାଡ୍ମଣ ଥୂଲେ । 
(ମହାପାତ୍ର ୧୯୬୫, ପୃ. ୧୨୮) । ମାତ୍ର ଜାତ୍ୟାଭିମାନ ତ୍ୟାଗ କରି ସେ ନୀଚକୁଳର 
ଆଚାର ବ୍ୟବହାରକୁ ଆଦରି ନେଇଥୁଲେ । “ଡୋନ୍ୀଚର୍ଯାଂରେ ସେ ଏଭଳି ଆଚାରକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରି କହିଛନ୍ତି 


“ନଗର ବାହିରେ ଡୋମ୍ଭି ତୋହେରି କୁଡିଆ 
ଛୋଇନଛୋଇ ଜାହି ସୋ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନାଡିଆ ।୧। 
ଆଲୋ ଡୋମ୍ଭି ତୋଏ ସମ କରିବୋ ମୋ ସାଙ୍ଗ 
ନିଘିନ କାହ୍ନ କାପାଳି ଜୋଇଲାଙ୍ଗ । ଧରୁଃ । 

xxx xxx xxx 


ତୁଲୋ ଡୋମ୍ଭି ହାଉଁ କାପାଳୀ, 


ତୋହୋର ଅନ୍ତରେ ଘେଣିଲି ହାଡେରି ମାଳୀ ।୫। ଧରୁ ।”” 
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ଏଠାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନାଡ଼ିଆ( ବ୍ରାହୁଣ ଯୁବକ) ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ବୟଂ କାହ ପାଦ । ଡୋମ୍ବର 
ପ୍ରେମାତ୍ପସଦ ହେବାପାଇଁ ସେ ନିମ୍ନବର୍ଗର ଆଚରିତ ଧର୍ମ କାପାଳିକ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ସହିତ ହାଡର ମାଳି ପିଛିବାକୁ ମଧ୍ଯ ବରଣ କରିନେଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ଡୋମ୍ବୀର ପ୍ରେମ 
ପ୍ରଣୟକୁ ପାଥେୟ କରି କାହ୍ଲ୍‌ ପା କୁଳଶୀଳ ତ୍ୟାଗ କରିଛନ୍ତି ସେ ଡୋମ୍ବୀଠାରୁ ବ୍ରାହୁଣ୍ୟଧର୍ମର 
ନୀତିନିୟମ ଶୁଚିନିଷ୍ଠତା କାମନା କରିବା ବୁଥା । ଡାହାର ସଙ୍ଗ କାମନା କରୁଥବା ବ୍ରାହମଣାଦି 
ଉଚ୍ଚଚାତିର ଯୁବକମାନଙ୍କୁ ବାହାରେ ରଖ୍‌ ସେ କାପାଳିକକୁ ପ୍ରଥମେ ପରିତୁଷ୍ଠ କରେ । 
ସମାଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନୀତିନିୟମ ଓ ନିଷ୍ଠାକୁ ନଷ୍ଟ ଭ୍ରଷ୍ଟ କରେ । -ବିନା କାର୍ଯ୍ୟକାରଣରେ ଚନ୍ଦ୍ରରେ 
ବି କଳଙ୍କ ଲଗାଇଦିଏ । ଏହି ବିରୂପା ଡୋମ୍ବୀ ଜଣେ କାମଚାଭ୍ଡାଳୀ । ତା'ଠାରୁ ବଳି 
ଛିଷ୍ତାଳୀ ଆଉ କେହି ନାହାନ୍ତି, ଜାଣି ମଧ୍ୟ କହ୍‌ ପା ତାହାର ସଂସର୍ଗ ପାଇଁ ସ୍ଵସଂସ୍କାର ତ୍ୟାଗ 
କରିଛନ୍ତି । (ନଂ ୧୮, କାମ ଚାଣ୍ଡାଳୀ ଚର୍ଯା ) । ନିଜକୁ ଏଭଳି ସ୍ଵସମାଜଚ୍ୟୁତ କରିଥୁବା 
କାହ ପା ତେଣୁ ପଶ୍ଡିତାଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଗୁରୁ ନକରି ହାଡିଜାତିର ଜାଳନ୍ଧରିପାଙ୍କୁ ଗୁରୁ କରିବାକୁ 
ଗୌରବ ମଣିଛନ୍ତି- 


““ଶାଖୁ କରିବ ଜାଳନ୍ଧରି ପାଏ, 
ପାଖ ନ ଚାହାଇ ମୋରି ପାଶ୍ଡିଆ ଚାଏ ।୪ ।ଧ । 

(ନଂ-୩୬, ସହଜ ନିଦ୍ରାଚର୍ଯା ) 
ଅବଶ୍ୟ ଏହି ଚର୍ଯ୍ୟାଗୀତିରେ ଗୂଢ଼ ଧର୍ମୀୟ ଅର୍ଥ ଥୁବାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଏ । 


ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗର ମୂର୍ବନ୍ୟ କବି ବଳରାମ ଦାସ ସମକାଳୀନ ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ତ୍ରୀ 
ସୋମନାଥ ମହାପାତଙ୍କ ପୁତ୍ର ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ସ୍ଵଗୋତ୍ରଚ୍ୟୁତ କରାଇ ଶୃଦ୍ର 
ବୋଲାଇଛନ୍ତି । ତା ସହିତ ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସମାଜ ନିର୍ବାରିତ ବିଧ୍ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ତର୍ଚନୀ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କରିଛନ୍ତି । ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସମାଜର ଶୁଚି-ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ ମନୋଭାବକୁ ଆହ୍ବାନ କରି ସେ ଆଚାର 
ନିଷ୍ଠାହୀନ ହୋଇ ବିନା ଶୁଚିସ୍ଵାନରେ ଜଗନାଥଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିଛଚ୍ି । ଏଥରେ ତୀବ୍ର 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରି ଶୁଚିବିକାରଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୂଜକ-ସମାଜ ତାଙ୍କୁ ତଣ୍ଚିଆ ମାରି ରଥରୁ 
ଓହ୍ଲାଇ ଦେଇଛନ୍ତ । ଏଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିବାକୁ ହେବ ଯେ, ଏଭଳି ଆଚରଣ କରି ସେ 
ସମାଜର ମିଥ୍ୟା ବିଚାର ଧାରାକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବାକୁ ଉଦ୍ଯମ କରିଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ 
ନିଜକୁ ଶୂଦ୍ର ଅଭିହତ କରିଥୁବାରୁ ଜାତ୍ୟାଭିମାନୀ ମୁକ୍ତିମଣ୍ଡପ ସଭାର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଡାଙ୍କୁ 
ବ୍ରଦ୍ମଜ୍ଞାନ-ଚର୍ଚ୍ଚାରୁ ବିରତ କରିବାପାଇଁ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତିର ପ୍ରତୀକ ରାଜାଙ୍କ ସହାୟତା ଲୋଡିଛନ୍ତି | 
ବିପ୍ଲବୀ ବଳରାମ ଏହାକୁ ଖାତିର୍‌ କରିନାହାନ୍ତି । ବଳଶାଳୀ ସାମାବିକ ଶକ୍ତି ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ 
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ରାଷ୍ଟଶକ୍ତି ରାଜାଙ୍କ ମିଳିତ ବିରୋଧକୁ ମୁକାବିଲା କରି ସମାଜର ଅଛବ ବାୀଉରୀମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ତ ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ଯୋଗ୍ଯ ବୋଲି ଉଦ୍ଧଘୋଷଣା ପୂର୍ବକ ସେ ପ୍ରଚଳିତ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ନିର୍ବାରିତ ସାମାଜିକ ପରିସୀମାକୁ ଶକ୍ତ ଆଘାତ ଦେଇଛନ୍ତି । 

ଗୀତା, ବେଦ ଓ ପୁରାଣ ଭଳି ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଭଗବାନଙ୍କ ବାଣୀ 
ଲେଖା ହୋଇଥୁୂବାରୁ ଅଛବମାନଙ୍କ କଥା ଦୂରେ ଥାଉ, ଅନେକ ସବର୍ଣ୍ଣଗୋଷ୍ଠୀ 
ବିଶେଷତଃ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଏସବୁ ଶାସ୍ତଥଧ୍ୟୟନରୁ ବଞ୍ଚତ କରାଯାଉଥୁଲା, ଠିକ୍‌ ଯେମିତି 
ସଂସ୍କୃତକୁ ଦେବଭାଷା ବୋଲି ବିବେଚନା କରି ଶୂଦ୍ରମାନଙ୍କୁ ଏହାର ଅଧ୍ୟୟନରୁ ବିରତ 
କରାଯାଉଥୂଲା । ଏପରିକି ଏହି କାରଣରୁ ଆମ୍ଭେଦକରଙ୍କ ଭଳି ମନସ୍ବୀ ପୁରୁଷଙ୍କୁ 
ସଂସ୍କୃତ ବଦଳରେ ପାର୍ଶୀ ପଢିବାକୁ ବାଧ୍ଯ କରାଯାଇଥୂଲା । (ନିତ୍ମାଲେଓ-୩୪) । 
ବଳରାମ ଦାସ ଏହି ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ଦୃଢ଼ ବିରୋଧ କରି ପୁରୀ ମୁକ୍ରତିମଶ୍ଡପରେ 
ଶୂଦ୍ରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିଦ୍ଯାଚର୍ଚଚା ନିମନ୍ତେ ଆହ୍ବାନ ଦେଇଛନ୍ତି । 

ତାଙ୍କ ବିରଚିତ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ” ଏ ଦ୍ରଷ୍ଟିରୁ ଏକ ଅନବଦ୍ଯ କୃତି ବୋଲି 
ବିଚାର କରାଯାଇାପାରେ । ଏଥୁରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତୀକ ମହାପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ପନ୍ନୀ ମାତା ଲକ୍ଷ୍ମୀଦେବୀଙ୍କ ଚଣ୍ଡାଳଘରେ ପଦାର୍ପଣ ଆଖ୍ଯାନ ଚିତ୍ରିତ କରିବାଦ୍ଧାରା 
କବିଙ୍କର କିଛି କମ୍‌ ଦୁଃସାହସ ପ୍ରକାଶ ପାଇନାହିଁ । ସାମାଜିକ ବିଧ୍ବବ୍ୟବସ୍ଥାର ନିପୀଡନ 
ସତ୍ତ୍ବେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପରାଜୟ ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । ଏକ ପୁରୁଷପ୍ରଧାନ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ନାରୀର 
ଏ ଞିଦ୍ଧତ୍ୟ ବ୍ରାହ୍ମ ଣ୍ଯବାଦ-ବିନିର୍ମିତ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାପ୍ରତି ଏକ କୁଠାରାଘାତ । 
ଦଳିତଚିନ୍ତନ ଅନୁସାରେ ନାରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଦଳିତ । ମୋହନ ଦାସ ନରିମିଶ୍ରେଙ୍କ 
ପ୍ରବନ୍ଧ “ସ୍ତ୍ରୀ ଆରମ୍ଭସେ ଅନ୍ତତକୂ ଦଲିତ଼ ହିଁ ହୈ””ରେ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ବିଶଦ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇଛି । ( ମୁଖାର୍ଜୀ ୨୦୦୪, ପୃ ୧୧ ପାଦଟୀକା) । ସମାଜରେ ଅତ୍ୟାଚାରିତା 
ନାରୀର ସ୍ଥିର ସଂକନ୍ପ ଆଗରେ ଶେଷରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଓ ବଳଭଦ୍ରଙ୍କ ଭଳି ଦେବତାଶ୍ରେଷ୍ଠଙ୍କ 
ପରାଜୟ ଘଟାଇବା ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃସାହସିକ ପରିକଡ୍ପନା ନିଶ୍ଚୟ । ଏ ପରିକଳ୍ପନା 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ପ୍ରତି ଏକ ଆହ୍ବାନ ବୋଲି ବିଚାର 
କରାଯାଇପାରେ । 

ଚଣ୍ଡାଳ, ହାଡି ଆଦି ଜାତିର ଲୋକେ ହିନ୍ଦୁ ହୋଇଥଲେ ମଧ୍ଯ, ଉଚ୍ଚଚାଡିର 
ଲୋକେ ତାଙ୍କୁ ନିଜ ସାମାଜିକ ପରିଧ୍ରୁ ବହିଷ୍କାର କରି ଗ୍ରାମ ବାହାରେ ବାସ କରିବାକୁ 
ବାଧ କରିଥାନ୍ତି । ଉଚ୍ଚନାତିଙ୍କ ପାଇଖାନା ସଫୀକରିବା, ମଲାପଶୁପକ୍ଷୀ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆବର୍ଜନା 
ସଫାକରି ସେମାନେ ଉଚ୍ଚବର୍ଗ ପାଇଁ ଶୁଦ୍ଧତାର ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟିକଲାବେଳେ ଏହି ଉଚ୍ଚବର୍ଗ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୪୫ 


ଲୋକମାନେ ହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ ନିର୍ଦୟଭାବେ ଅପରିଷ୍କାର ଓ ପୃତିଗନ୍ଧମୟ ପରିବେଶକୁ ଠେଲି 
ଦେଇଥାନ୍ତି । ଏ ସାମାଜିକ ଅବିଚାର ବିରୁଦ୍ଧରେ କେବଳ ବକରାମ ଦାସ ନୁହଁନ୍ତି ସମକାଳୀନ 
ଅନ୍ୟ ଜଣେ ସାହିତ୍ୟ ସାଧକ ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ ମଧ୍ଯ ତଜନୀ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ 
ବିରଚିତ ‘ଗୀଡ ଗୋବିନ୍ଦଚନ୍ଦ୍ରୀରେ ରାଜପୁତ୍ର ଗୋବିନ୍ଦଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ମସ୍ତକକୁ ଅସ୍ୃୃଶ୍ୟ ଗୁରୁ ହାଡିପା, 
ଶୁଣ୍ଚୀ ଓ ବେଷ୍ୟାଙ୍କ ଭଳି ସମାଜରେ ଘୃଣିତ ଓ ଅବହେଳିତ ସମ୍ପଦାୟଙ୍କ ପାଦତଳେ ଅବନତ 
କରାଇଛନ୍ତି । ଏଥୁରେ ହାଡିପାଙ୍କ ପୂର୍ବଜନ୍ମ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଭାରତୀୟ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଅସ୍ୃୃଶ୍ୟ 
ଜାତି ସୃଷ୍ଟିର ପଟ୍ଭୂମି ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ପରାଜିତ 
ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କୁ ବିଜୟୀଗୋଷ୍ଠୀ ସମାଜର ଘୃଣ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ନିମନ୍ତେ ବାଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । 
ଏପରିକି ଗୋଟିଏ ସମାଜରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଉଚ୍ଚଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯ ପରାଜିତ ହେଲା ପରେ ଏହି 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ନିମ୍ନ ଜାତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଯିବାର ଦ୍ରଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । ବୌଦ୍ଧ ସଂସ୍କୃତିର 
ଉନ୍କର୍ଷ କାଳରେ ସମାଜରେ ବିଶେଷ ସମ୍ମାନିତ ଂଶ୍ରେଷ୍ଠୀ'ମାନେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ପୁନରୁତୂଥାନ 
ପରେ “ସେଠୀ” ବା ଧୋବାରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲେ । ଏ ସଂପର୍କରେ ଅମୃତଲାଲ 
ନାଗରଙ୍କ କେନ୍ଦ୍ରସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀ- ପୁରସ୍ତୃତ ‘କେତେ ନଚାଇବ ଗୋପାଳ” ଉପନ୍ୟାସର 
ମୁଖବନ୍ଧରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ଆଲୋଚନା ଦ୍ଷ୍ଟବ୍ୟ । ସମ୍ପତି ନୀଚ ଜାତି ରୂପେ ପରିଚିତ ହୋଇ 
ଉଚ୍ଚଜାତିର ଘୃଣା ଓ ଶୋଷଣର ଶିକାର ହେଉଥୁବା ବହୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ସୃଷ୍ଟିର ଏହାହିଁ ହେଉଛି 
ଵତିହାସିକ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ୍ଟ । ହାଡିପାଦ ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ ସମାଜ୍ରେ ଖୁବ୍ର ଗୋଟିଏ ବଡସ୍ଥାନ( ପ୍ରତୀକ 
ଇନ୍ଦ୍ରଦ) ଲାଭ ପାଇଁ ସଂକଳ୍ପ କରି ସଂଗ୍ରାମ କରୁଥିଲେ । ମାତ୍ର ଏହି ସଂଗ୍ରାମରେ ପରାଜୟ 
ଲାଭ କରିବା ଫଳରେ ତାଙ୍କୁ ହାଡି ଭାବେ ଜନ୍ମନେବାକୁ ପଡ଼ିଲା । ବହୁ ଜ୍ଞାନ ଓ ସାଧନାର 
ଅଧୁକାରୀ ବ୍ରହ୍ମର୍ଷି କ୍ଷମତା ଯୁଦ୍ଧରେ ହାରିଯିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ବାଡିତାଟି' ଖଟିବା ଭଳି ନୀଚ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ବାଧ କରାଗଲା । ତାଙ୍କର ପରିଚୟ ହୋଇଗଲା ନୀଚ ଜାତି । 


ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗର ଆଉ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ରଷ୍ଟା ହେଲ୍ଲେ ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ । ସେ ଖାଲି 
କରଣ ଭଳି ଏକ ଉଚ୍ଚଚାଡିରେ ଜନ୍ମିନଥଲେ, ତାଙ୍କ ବାପା ଥଲେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ସେବାଧ୍ୂକାରୀ ଖୁଣ୍ଟିଆ । ପୁଣି ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ରାଜବଂଶରେ ବିବାହ କରିଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ସମାଜ 
ସଂସ୍କାର ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କ ମନରେ ଥୁଲା ପ୍ରବଳ ଆଗ୍ରହ । ସେଥୁପାଇଁ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ପଥ 
ଅନୁସରଣ କରି ସେ ନିଜକୁ ଶୂଦ୍ରମୁନି ବୋଲି ପରିଚିତ କରାଇଲେ । ମୁନି ଶବ୍ଦର ବିଭିନ୍ନ 
ଅର୍ଥ କରାଯାଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନୀଚ ଜାତିର ଞ୍ଞାନ 
ସାଧକ । ପୁଣି ତାହା ସହିତ ଶୂଦ୍ର ଶବ୍ଦ ଲାଗିଥୂଲା । ସାରଚ୍ଚା ପ୍ରବର୍ଭିତ ପଥରେ ପଞ୍ଚସଖା 
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Tos 


ଯୁଗର ସାହିତ୍ୟ ସାଧକମାନେ ନିମ୍ନବର୍ଗର ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୃତନ ସମ୍ମାନଜନକ ପରିଚିତି 
ଆଣିଦେବା ପାଇଁ ଏହି 'ଶୂଦ୍ରମୁନି'ଂର ପ୍ରଚଳନ କରିଥ୍‌ବା ମନେହୁଏ । ଏମାନଙ୍କ ସମୟର 
ପ୍ରାୟ ପଚାଶ ବର୍ଷ ପରେ ବିରଚିତ ତୁଳସୀ ଦାସଙ୍କ ‘ରାମଚରିତ ମାନସରେ ଶୃଦ୍ରମାନଙ୍କ 
ଦଣ୍ଡନୀୟ ବୋଲି ଅବଜ୍ଞା ଓ ଅପମାନମୂଳକ ଆକ୍ଷେପ କରାଯାଇଥଲା ବେଳେ ଏହି ଓଡ଼ିଆ 
କବିମାନଙ୍କ ଅଗ୍ରଗାମୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ବାସ୍ତବିକ ବିସ୍ମୟକର । ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ନିଜକୁ ସ୍ଵସଂସ୍କୃତିଚ୍ୟୁତ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କ ରଚିତ ବର୍ଣ୍ଣ ସଂହିତା'ରେ ଘୋଷଣା କରିଥୂଲେ- 


ନାହିଁ ମୋହର ବିପ୍ରବର୍ଣ୍ଣେ ଆଶା, କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯରେ ନାହିଁ ଭରସା । 
ସାନ ହେଲେ ମନ ସରୁଆ ହୋଇ, ଡହୁଁ ଅନ୍ୟୁତ ଯେ ଶୂଦ୍ର ବୋଲାଇ । 
ଶୂଦ୍ର ବର୍୍ତରେ ସେବା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଏ, ଅହଙ୍କାର ନାହିଁ ଶୃଦ୍ଧର ଦେହେ ।” 


ସମାଜ ବିପ୍ଲବୀ ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ନିଜ ନାମପାଖରେ ସାଙ୍ଗିଆ ଲେଖୁବାରେ ବିଭ୍ରାଟ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥବା ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ଯଣୀୟ । ୧ଗାପାଳଙ୍କ ପାଇଁ ‘ଗୋପାଳ ଓଗାଳ” ଲେଖୁଲାବେଳେ 
ସେ ନିଜକୁ ଗୋପାଳ ରୂପେ ପରିଚିତି କରିଛନ୍ତି ତ ‘କୈବର୍ଭଗୀତା' ଲେଖ୍ଲା ବେଳେ ସେ 
ନିଜକୁ କେଉଟ ବୋଲି ବିଚାର କରିଛଚ୍ତି । କରଣ ଅଚ୍ୟୁତ, ଶୂଦ୍ର ଅଚ୍ୟୁତ, ଗଉଡ ଅଚ୍ୟୁତ, 
କୈବର୍ର ଅଚ୍ୟୁତ ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ ପରିଚିତ ଦେଇ ସେ ଜାତି ଓ ସଂଜ୍ଞା ମଣିଧର ପ୍ରକୃତ 
ପରିଚିତି ନୁହେଁ ବୋଲି ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଉଦ୍ଯମ କରିଛନ୍ତି । କେବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ନିଜକୁ ଶୂଦ୍ର ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ ଆଣବା ସହିତ ନିମ୍ନବର୍ଣ୍ତର ଲୋକଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଧର ଲୋକଙ୍କ 
ଭଳି ଜାତ୍ୟାଭିମାନ ଆଣିଦେବା ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଯମ ବିଶେଷ ଲକ୍ଷ୍ଯଣୀୟ । 


ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ ସାହିଡ୍ୟରେ ଦଳିତ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆଲୋଚନାବେଳେ ନୀଚଜାତିର 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯକରଣ( Brahminisation) ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଉନ୍ନୀତ କରାଇ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚବର୍ଗ ସହିତ ସମାନ କରିବାର ଉଦ୍ୟମ .ମଧ୍ୟ ଆଖରେ ପଡ଼େ । ବଳରାମ 
ଦାସ ଏହାର ଜନକ । ମୁକ୍ତିମଣ୍ଡପ ସଭାର ରୂଢ଼ୀବାଦୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କ ତୀବ୍ର 
ବିରୋଧ ସନ୍ଧ୍ଵେ ସେ ବାଉରୀମାନଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମ ଜ୍ଞାନଚର୍ଚାର ଅଧ୍ୟକାରୀ କରିବାପାଇଁ ଆହ୍ବାନ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ସେହିଭଳି ସାଧକ କବି ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ କୈବର୍ର୍ରମାନଙ୍କୁ ସମାଜର ଉଚ୍ଚବର୍ଗୀୟ 
ଧାରାରେ ସାମିଲ କରିବା ପାଇଁ ଧର୍ମୀୟ ଦସ୍ତାବିଜ୍‌ ରୂପେ ‘କୈବର୍ଭଗୀତା” ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି । 
କୈବର୍ଭ ଜାତିର ସୃଷ୍ଟି ଆଦି ସ୍ରଷ୍ଟା ନାରାୟଣଙ୍କ କର୍ଣ୍ଣମୂଳରୁ ଏବଂ ସେ ନାରାୟଣଙ୍କ 
ଅର୍ଵାଙ୍ଗ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରି କବି ଲେଖୁଛନ୍ତି 
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““ ମୋହର ( ନାରାୟଣଙ୍କର) କର୍ଣ୍ଣମୂଳରୁ ଜାତ ଯେ ହୋଇଲୁ । 

ତେଣୁ କରି ମୋର ଅର୍ଵଅଙ୍ଗ ବୋଲାଇଲୁ । 

କର୍ଣ୍ଣମୂଳୁ ଜାତ ତୋର ଢାତି କଇନର୍ଗ, 

ଅଶ୍ଵକୁ ନିଅ ଏବେ ଚଢ଼ାଇ ବୋଇତ ।”'( କୈବର୍ରଗୀତା: ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ) 


କେବଳ ସେଡିକି ନୁହେଁ, ‘ଆଦିବାସୀମାନେ ଜନ୍ମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବ୍ରହ୍ମଚାରୀମାନଙ୍କ 
ଭଳି ପୂଜ୍ୟ ବୋଲି ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 

““ସୁରମୁନି ଜନ୍ମ ହେଲେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଅଙ୍ଗରୁ । 

ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହୋଇଲେ ଜନ୍ମ ମୋର (ନାରାୟଣଙ୍କ) ମସ୍ତକରୁ, 

ବକ୍ଷ ତଳୁ ବନବାସୀ ଜନମ ହୋଇଲେ । 

ହୃଦପଡୁୁ ପୁଣି ବ୍ରହ୍ମଚାରୀ ଜନମିଲେ ।” (ତଡ୍ରୈବ) 
ଜାତିଭେଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଧଘୋଷଣା ହେଉଛି- 

“ସମସ୍ତେ ଯେ ଏକ ଜାତି ଜ୍ଞାନ ବଳେ ହେଜ, 

ସଂସାର ଚଳିବା ପାଇଁ କରିଛି ବାହିଜ୍ୟ ।”' (ତତ୍ରୈବ) 


ଗଉଡମାନଙ୍କ ଲୋକଉପାସନା ପଦ୍ଧତିକୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମାନ୍ୟତା ଆଣିଦେବା ପାଇଁ 
ସେ ‘ଗୋପାଳଙ୍କ ଓଗାଳ” ରଚନା କରିଛନ୍ତି । 


a 


ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ କକୁମ୍ଭାର'ମାନଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚଜାତିର ପରିଚିତି ଆଣିଦେବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କବି ଦୀନକୃଷ୍ଣ ଦାସ କୁରାଳ ପୁରାଣ” ରଚନା କରିଛନ୍ତି । କୁରାଳ ବା 
କୁମ୍ଭାର ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ନାତି ବୋଲି କବି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି 


“ମୋର ପାଟକ କୁରାଜ ନାହିଁ ବନ୍ଧୁ ମୋର 
ମୁହିଁ ତୁମ୍ଭର ନାତି ବିଚାରି କାର୍ଯ୍ୟ କର । 
xxx xx xxx 
ବେଦ ବ୍ରହ୍ମା ବୋଲନ୍ତି ଶୁଣ ଡୁ କ୍ଷମ ପାଳ, 
ମୋହର ନାତି ଅଟୁ ତୁ ଓଡ଼ିଆ କୁରାଜ ।” 
( କୁରାଜପୁରାଣ, ୪୭ ଅଧ୍ଯାୟ) 
ଏସବୁ ରଚନା ପଛରେ ସମାଜର ନୀଚ କୁଳ ବୋଲି ଚିହ୍ନିତ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ଉଚ୍ଚବଗ ଲୋକମାନଙ୍କ ସହିତ ସାମାଜିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଆଣିଦେବା ପ୍ରଚ୍ଛନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା । ଏହି 
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ସାହିଡତ୍ୟସାଧକମାନେ ନିଜ ଉଦ୍ୟମରେ କେତେକ ପରିମାଣରେ ସଫଳଡା ମଧ୍ଯ ପାଇଥିଲେ । 
ଏହା ଫଳରେ ତତ୍ତୀ, କୁମ୍ଭାର ଓ କେଉଟମାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀ ଅସ୍ତୃଶ୍ଯତାରୁ 
ମୁସ୍ତ ହୋଇ ଜଳସ୍ପର୍ଶ ଜାତି ଭାବରେ ସମାଜରେ ଗୃହୀତ ହେବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥଲା । କିନ୍ତୁ 
ସେହିସବୁ ଜାତିର ଅନ୍ୟ କେତେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ତୃଶ୍ୟ ହୋଇ ରହିଛି । 


ପୂର୍ବରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି ଯେ, ଦଳିତ ଚେତନାର ସଂଜ୍ଞା ଓ ପରିସର 
ନିର୍ଶୟ ପୂର୍ବକ ଏହାକୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାହିତ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସାମ୍ପୃତିକ 
କାଳରେ ହିଁ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଛି । ମରାଠି ଦଳିତ ଲେଖକ, ସମ୍ପାଦକ ଓ ଦଳିତ ପାନ୍ଷର 
ଗୋଷ୍ଠୀର କର୍ମୀ ଅର୍ଜୁନ ଡାଙ୍ଗଲେଙ୍କ ମତରେ ଏହି ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରକୃତ ପରିଚୟ ହେଉଛି 
ବିପ୍ଲବ ଓ ପ୍ରଚଳିତ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିରୋଧ୍ତା( ମୁଖାର୍ଜୀ ୨୦୦୪ ପୃ. ୧) । 
ମାତ୍ର ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟକୁ ସାମ୍ପୃତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କରିବା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ । 
ତେଣୁ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯର ପ୍ରଚଳିତ ସଂଜ୍ାନୁସାରେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରି ସେଥୁରୁ ଏହାର ସଫଳତା ଖୋଜିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ସେକାଳର ସାମାଜିକ 
ସ୍ଥିତି ଓ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ‘ଦଳିତ ପ୍ରସଙ୍ଗଂକୁ ବିଚାର କରାଯାଇ ଏଠାରେ କତିପୟ 
ପ୍ରାଚୀନ କବିଙ୍କ ଅଗ୍ରଗାମୀ ଚେତନାକୁ ସଙ୍ଗେତିତ କରାଗଲା ମାତ୍ର । 
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bélow at sl. no. 6) 


8. Omvedt, Gail- Dalit Visions, 1995, Hyderabad 
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(Translated from Hindi by Arunprava Mukherjee) 
2003, Kolkata. 


୭. ଚର୍ଯାଗୀତି (ସଂ-ଖଗେଶ୍ଵର ମହାପାତ୍ର) 
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୯. ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ 
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ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଦଳିତ ଚେତନା 
ସାମାଜିକ, ସାଂସୃତିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମି : ୧୮୫୦-୧୯୨୦ 


ଡକ୍ସର ଗାଁରାଙ୍ଗଚରଣ ଦାଶ 


‘ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ-ଚର୍ଚ୍ଚା।, ସାହିତ୍ୟ ଚର୍ଚା ପରଂପରାର ଏକ ଅର୍ବାଚୀନ 
ଅଭିଲେଖ ଏବଂ ୟୁରୋପୀୟ ବିଚାରାଦର୍ଶର ଭାରତାୟନ । ପୁନଶ୍ଚ ପଶ୍ଚିମ ଦେଶ 
ସମୂହ ଓ ଭାରତର ସାଂସ୍କୃତିକ, ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ଭାବାଦର୍ଶ ମଧ୍ଯରେ, 
ଦଳିତ ଗୋଷ୍ଟୀଗୁଡ଼ିକର ପରିଚୟ ନିରୂପଣରେ କେତେକ ମୌଳ ବୈଷମ୍ୟ ରହିଥୁବାରୁ, 
ବିଷୟର ବିଶଦ ଆଲୋଚନା ଜଟିଳ ହେବା ସ୍ାଭାବିକ । ଦଳିତ କହିଲେ ଆଜି, 
ମୁଖ୍ୟତଃ କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ପ୍ରଶାସନ, ରାଜନୀତି, ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଧର୍ମବ୍ଯବସ୍ଥାରେ 
କର୍ଲତ୍ବ ¬ ବିସ୍ତାରୀ ଗୋଷ୍ଠୀର ଯାବତୀୟ ଚକ୍ରାନ୍ତର ଶିକାଚ ହେଉଥୂବା, ଶହଶହ ବର୍ଷ 
ଧରି ମଣିଷର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଉ ନଥ୍‌ବା ଏବଂ ବଂଚିବାର ସର୍ବମୂଳ ଓ ସର୍ବନିମ୍ନ 
ଆବଶ୍ୟକତାରୁ ବଂଚିତ ସମଧର୍ମାମାନଙ୍କର ସଂଗଠନକୁ ଯଦି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ( ୧) 
ଆଧୁନିକ ଭାରତର ରାଜନୀତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ଏହି ଜାଡୀୟ ଜୀବମାନେ କିଏ, ଡାହାର 
ସ୍ପଷ୍ଠ ପରିଚିତି ନିରୂପଣ ବାସ୍ତବତଃ ବିବଦମାନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ଏହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ, ସବୁ କାଳରେ କଢତ୍ଵ ବା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାରୀ 
ଶୋଷକ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା, ଶୋଷିତମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟାଠାରୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଉଣା । ମାତ୍ର 
ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ଏହି ଉଭୟ, ସଂଖ୍ୟାଧଵକ ଓ ସଂଖ୍ଯାନ୍ଯୁନ ଗୋଷ୍ଠୀ କ'ଣ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ନଥୁଲେ ? ଯଦି ଥଲେ, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସଂପର୍କ କେଉଁ ପ୍ରକାରର 
ଥିଲା ? କେବଳ ଭାରତ କାହିଁକି, ମାନବସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ କ୍ରମରେ ଏହି ଉଭୟ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ମଣିଷ ସବୁ ଭୂମିରେ ରହିଆସିଛନ୍ତି । ମାଡ୍ର ନାନା ରାଜନୀତିକ ଘଟଣାକ୍ରମରେ, 
ସେମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟଧାରାରେ ପରିବର୍ରନମାନ ସଂଘଟିତ ହୋଇଚାଲିଥାଏ । ଭାରତବର୍ଷରେ 
ସେମାନେ ପୂର୍ବରୁ ଥଲେ । ଏହି ଅଳ୍ପ ସଂଖ୍ଯକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀମାନଙ୍କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଟୀ ବା 
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ସାମନ୍ତ କୁହାଯୀଉଥୁଲା । ମାତ୍ର ଓପନିବେଶିକ ଶାସନକାଳରେ ଆଉ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଜନ୍ମ ନେଲା । ସେମାନେ ବିଦେଶୀ ପ୍ରଶାସନର ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ବଞ୍ଚୁଥିବା ଏକ 
ପରାଧୀନବର୍ଗ । ବେଦେଶିକୀ ଦୟାରେ: ଭୋଗ କରିବାର ସୁଯୋଗ ଓ ସୁବିଧା ପାଇଥୁବା 
କ୍ଷମତା, ଅର୍ଥ ଓ ସମ୍ମାନକୁ ଚିରାୟୁ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, ସେମାନେ ଆପଣା 
ଭୂମିର ଜନସମୁଦାୟକୁ ଅଧ୍ବକ ଚତୁର ରୀତିରେ ଶୋଷଣ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଞପନିବେଶିକ ଦଳିତ-ସୃଷ୍ଟି କୈନ୍ଦ୍ରିକ ବିଦ୍ୟା, ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତବର୍ଷରେ ଅଧ୍ବକ କଳାମ୍ବକ 
ହୋଇଛି । ଏହି ଶୋଷଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା କେତେ କଳାମ୍ମକ, ବିଖ୍ୟାତ ଇଡାଲୀୟ ଦାର୍ଶନିକ 
ଗ୍ରାମଟି ତାହାର ବିଶଦ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ କନ୍ନ, ବର୍ଣ୍ଣାଡ଼ତ ଏଡୱାର୍ଡ ସଇଦ, 
କୋଲାସ ଡାକ୍କ, ରଣଚ୍ଚିତ ଗୁହ, ସୁଦୀପ୍ତ କବିରାଜ, ପାର୍ଥ ଚାଟାର୍ଜୀ, ଦୀପଙ୍କର ଗୁପ୍ତ 
( ୨) ପ୍ରମୁଖ ଚିନ୍ତାଶୀଜମାନଙ୍କ ରଚନାରେ ତାହା ପଲୁବିତ ହୋଇଛି । ଦଳିତ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ପରିଚୟ ନିରୂପଣ ସହିତ ଜଟିଳ ସାଂସ୍ତୃତିକ, ରାଜନୀତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଚକ୍ରବ୍ଯୁହର 
ଶିକାର ହୋଇଥୁବା ଏହି ବୃହତ୍ତର ଜନସମୁଦାୟର ବିକାଶ ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ 
ବିକଳ୍ପ ବିଚାର ଉତଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ( ୨) ତେଣୁ “ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଚଚ୍ଟା”” ପୂର୍ବରୁ 
‘ଦଳିଡ ଭାବାଦର୍ଶ'ର ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ । 


ଦୁଇ 

ସଂପ୍ରତି ପୃଥିବୀର ଚିନ୍ତାଶୀଳମାନେ, ଉପଭୋଗ-ମାନସିକତା ସଂକ୍ରମିତ 
ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଏକ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଛନ୍ତି -ଦଳିତମାନେ କ'ଣ ସତରେ ମୁଖର 
ହେଲେଣି ? ଭାରତରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଖୋଜିଛନ୍ତି ପାର୍ଥ ଚାଟାର୍ଜୀ । (୩) 
ମୁଁ ପାର୍ଥ ଚାଟାର୍୍ଚୀଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ଉତ୍ତର ପାଖକୁ ନଯାଇ, ଏଇ ଅନ୍ତଚଦିନ ତଳେ 
(ନଭେମ୍ବର ୨୦୦୬) ଓଡ଼ିଶାରେ ଘଟିଥ୍‌ବା ଏକ ଘଟଣା ଏବଂ ମୋ ଢୀବନର 
କେତେକ ଅନୁଭବ ମାଧ୍ଯମରେ ଏହି ଜଟିଳ ବିଚାରର ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରିବି । ପ୍ରଥମ ଘଟଣା, ଆଳି ନିକଟବରୀ କେରେଡାଗଡ ନାମକ ଏକ ଗାରେ, 
ହରିଜଢନମାନଙ୍କ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶକୈନ୍ଦିକ । ପ୍ରାୟ ଶତାଧୂକ ବର୍ଷ ତଜେ, 
କନିକା ରାଜା, ଏହି ଗାରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମନ୍ଦିର ଡିଆରି କରିଥୂଲେ-ନିଜ଼ ଅହଂକାର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ । ହରିଜନମାନଙ୍କୁ ଦିରଅଁଦର୍ଶନର ସୁଯୋଗ ଦେବାପାଇଁ ମଂଦିରର 
ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଠ ସ୍ଥାନରେ କେତୋଟି କଣା ଥଲା ଏବଂ ଏହି ବିଚରାମାନେ ଏହି 
କଣାଗୁଡିକ ମାଧ୍ଯମରେ ସେମାନଙ୍କ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଆସ୍ତୃହାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରି ଆସୁଥୂଲେ । 
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ମାତ୍ର ଏଡେବର୍ଷ ପରେ, କୌଣସି ବିଶେଷ କାରଣରୁ, ସେମାନେ ମଂଦିର ଭିତରେ 
ଦିଅଁ ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଅଡିବସିଲେ । ସେମାନଙ୍କ “ଦାବି” ଏକ ରକ୍ତାକ୍ତ ସଂଗ୍ରାମର 
କାରଣ ହେଲା । କଥା ଗଲା ନ୍ଯାୟାଳୟକୁ । ହିନ୍ଦୁ ହୋଇଥୁବାରୁ ନ୍ଯାୟାଳୟ 
ମଂଦିର ପ୍ରବେଶ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ଅନୁମତି ଦେଲେ । ମାତ୍ର ଏହି ସଂଖ୍ୟାଲଘୁମାନେ, 
ପୁନଶ୍ଚ ଏକ ଅପ୍ରୀତିକର ଓ ରକ୍ତାକ୍ତ ସଂଘର୍ଷ ସମ୍ଭାବନାର ଭୟରେ ଥଣ୍ଡା ପଡିଗଲେ । 
କୌଣସି ରାଜନେତା କି ସଚେତନ ନାଗରିକମାନେ ଏହି ସମସ୍ଯା ସଂପର୍କରେ 
ତୃଣ୍ଡ ଖୋଲିଲେ ନାହଁ । ଶୁଣାଯାଉଛି, କେତେକ ଅଚିହ୍ନା ଅସବର୍ଣ୍ଣ କାଳେ ମନ୍ଦିର 
ଭିତରେ ପଶି ଦିଅଁଦର୍ଶନ କରିବାରେ ସଫଳ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ଦ୍ଵିତୀୟ ଘଟଣା, ଘଟିଛି ଆମ ଗାରେ । ଭଣଜାମାନଙ୍କର ଉପନୟନ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଉପଲକ୍ଷେ ଯାଇଥୁଲି ଗାଁକୁ । ବ୍ରତଭିକ୍ଷା ପରେ, ଆମ ଜାତୀୟ, ଅର୍ଥାତ 
ଶାସନୀ ବ୍ରାଦ୍ମଣମାନଙ୍କର ପତ୍ର ପଡିଲା । ଦ୍ଵିତୀୟ ପାଳିରେ ବସିଲେ ଅନ୍ୟମାନେ 
ଏବଂ ସବାଶେଷରେ ବସିଲେ ଦଳିତମାନେ ପୁଣି ସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ଦୂରଛଡା 
ହେଇ । ଏହି ମାଙ୍ଗଳିକ ଉତ୍ସବରେ ସେମାନେ ଶଂଖ ଫ୍ରଙ୍କୁଥଲେ, ତେଲିଂଗି ବାଜା 
ବଜାଉଥୂଲେ । ମାତ୍ର ଶଂଖୁଆ ଓ ବାଜାବାଲାମାନେ, ବେଦୀପାଖରୁ ଦଶ /ପନ୍ଦର 
ହାତ ଦୂରରେ, ନଡିଆ ବାହୁଙ୍ଗାରେ ଡିଆରି ଚାଞ୍ଚଡା ବା ଚଟେଇରେ ଅଲଗା 
ଅଲଗା ଜାଗାରେ ବସିଥୂଲେ । ମଝିରେ ମଝିରେ ବିଡି ଓ ଗଂଜେଇ ଟାଣୁଥୂଲେ । 
ଅନୁକୂଳ ବିଧ୍‌ ମୁତାବକ, ସେମାନେଙ୍କ ପାଖକୁ “ସିଧା” ବି ଆସୁଥଲା । ବ୍ରତଘର 
କାମପରେ ବଡ ବଡମାନଙ୍କୁ ନିଉଛାଳି ହୋଇ ବଢକ୍ରିସ୍‌ ମାଗୁଥୁଲେ । ଦାରୁ ଓ 
ଗଂଜା କଥା ବି କହୁଥିଲେ । ମୋ ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ମଜାକଥା ଥୁଲା, ସେମାନଙ୍କ 
ଗହଣରେ ଥୂଲା, ମୋର ଜଣେ ସ୍ତ୍ୁଇ ପଢା ସାଙ୍ଗ, ଅମୁକ ସାହିର, ମହୁରୀ 


ବଜଉଥୁଲା । 


ଡ଼ତୀୟ ଘଟଣା, ପାଲଲହଡା ଅଂଚଳରେ । ସେଠାରେ ଏକ କଲେଜରେ 
ମୋର ସ୍ତ୍ରୀ ଶିକ୍ଷକତା କରୁଥିଲେ ଏବଂ ଆମ ପୁଅର ଯନୁ ନେବା ପାଇଁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରୁଥିଲେ ଦଳିତ ଜାଡିର ଝିଅମାନେ । ମୋର ଦାସ” ସାଜ୍ଞା ଯୋଗୁଁ ସ୍ଥାନୀୟମାନେ 
ମୋତେ ଦଳିତ ଜାଡୀୟ ବୋଲି ଧରି ନେଇଥୂଲେ । ମୋର ଦେହର ରଂଗ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନଙ୍କ ବିଶ୍ବାସକୁ ଦୃଢ କରିଥୂଲା ! ଏବଂ ସ୍ତ୍ରୀର ଡ୍ଗିବେଦୀ” ସାଜ୍ଞା ଥୁବାରୁ ମୁଁ 
ତାକୁ ଉଡେଇ ଆଣିଥୁବା ସମ୍ଭାବନାକୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରୁ ନଥ୍‌ଲେ । 
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ତେଣୁ ସାମନ୍ତମାନେ ଆମକୁ ଏକ ଘରିକିଆ କରି ରଖିଥ୍‌ଲେ କହିଲେ ଭୁଲ 
ହେବନାହିଁ । ଏହା ଥୂଲା ପ୍ରାୟ ପଚିଶବର୍ଷ ତଳର ଗଡଜାତ ମୁଲକର ଘଟଣା, ଆଜି 
ମଧ୍ଯ ସଂପୃକ୍ତ ଅଂଚଳର ବାସିନ୍ଦାମାନଙ୍କ ମାନସିକତାରେ ବିଶେଷ ପରିବର୍ରନ ଘଟିନାହିଁ । 


ଚତୁର୍ଥ ଘଟଣା ଅଧୁକ ବିଚିତ୍ର । ମୋ ଗାଁ ନାଁ ବଣୁଆସାହି । ବଣମଝିରେ 
ଏହା ଏକ ବ୍ରାହ୍ମଣଶାସନ । ଗାଁକୁ ରାସ୍ତା ନାହିଁ । ଚାରିପାଖରେ ଚାଷଜମି । 
ଇତିହାସରୁ ଜଣାଯାଏ, ପ୍ରାୟ ଦେଢଶହ ବର୍ଷ ତଳେ, ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଭାଗରେ, ଆମ ପୂର୍ବ ପୁରୁଷମାନେ ସ୍ଥାନୀୟ ଜଗଦେଇପୁରର ଜମିଦାରଙ୍କ ପାଖରେ 
ଗୁହାରି କଲେ ଯେ, ଅସବର୍ଣ୍ଣଙ୍କ ଗତାଗତ ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କ ଖାଇବା, ପିଇବା 
ଏବଂ ଦେବକାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କାର୍ଯ୍ୟ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ । ଜମିଦାର ସେମାନଙ୍କ କଥା 
ରଖିଲେ । ଅସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ଗତାଗତ ନଥୁବା ଜଙ୍ଗଲ ମଝିରେ ଜାଗାବାରି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଯୋଗେଇଦେଲେ । ମୁଁ ଶୁଣିଚି, ସେଂ କାଳରେ ବଞ୍ଚିବା ପାଇଁ କାଳେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ବାଘ ଓ ସରୀସୃପମାନଙ୍କ ସହିତ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଥୁଲା। 


ମୋ ହେତ଼ ହେଲା ପରେ, ମୁଁ ଅନୁଭବ କରିଛି, ଅନେକ ବଦଳି 
ଯାଇଥୁୂଲା ଗାର ପରିବେଶ । ଛୁଆଁଛୁତି ଅବଶ୍ୟ ଥୁଲା, ମାତ୍ର ମୋ ବୋଉ ଥୁଲା, 
ସେହି ପରିବେଶରେ ଜଣେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ମଣିଷ । ସେମାନେ ଆମ ଘରର 
ପିଣ୍ଡା ଉପରକୁ ଯାଉଥୂଲେ, ମଣିଷର ବ୍ଯବହାର ପାଉଥୂଲେ । ମୋ ଅସବର୍ଣ୍ଣ 
ସାଙ୍ଗମାନେ, ଆମ ଘରେ ରୀତିମତ ଆଡା ଜମାଉଥୁଲେ । ଏବଂ ସେଇଥୁପାଇଁ 
ପଡୋଶୀମାନେ ଆମ ଘରକୁ କହୁଥୂଲେ, ‘ହୋଟୁଆଘର” ଓ ବୋଉକୁ ‘ବଜାରୁଣୀ” । 
ଏଠାରେ ସ୍ତଷ୍ଟ ଭାବରେ କହିପାରେ ଯେ, ଗାନ୍ଧୀ ଗୋପବନ୍ଧୁ, ରମାଦେବୀ କି 
ମାଳତୀଦେବୀ ମୋ ବୋଉର ଆଦର୍ଶ ନଥୂଲେ । କଥା କଥାକେ ସେ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ, 
ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ, ନୃସିଂହ ପୁରାଣର ଉଦାହରଣ ଦେଉଥୂଲା ଏବଂ କହୁଥୂଲା 
“ସକଳ ଘଟେ ନାରାୟଣଂ ! ନିଜକୁ ନୈଷ୍ପିକ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ” ବୋଲି ଦାବି କରିବାରେ 
ସେ ଆଦୌ କୁଣ୍ଠିତ ହେଉ ନଥୁଲା । 


ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସାମାଜିକ ଘଟଣା ଓ ବ୍ୟକ୍ରିକ ଅନୁଭବର ମୋହମୁକ୍ତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରାଯାଇପାରେ । ପ୍ରଥମେ କେରଡାଗଡ ଗାରେ, ଗତ ନଭେମ୍ବର ମାସରେ, 
ଅସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କର ଜଗନ୍ନାଥମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶର ଉଦ୍ଯମ ଏବଂ ତାହାର ବିରୋଧକୁ 
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ଏକ ସଂସ୍ତ୍ୃତିକ ପଶ୍ଚାତଗତି କୁହାଯିବା ସମୀଚୀନ । ହରିଜନମାନଙ୍କର ମନ୍ଦିର 
ପ୍ରବେଶ ଇତିହାସ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କାଳରେ, ଏଠାରେ ୧୯୨୦ ମସିହା ଆମ 
ପାଇଁ ଗୁରୁ ତ୍‌ ପୂଣ୍ଧ । ସେହିବର୍ଷ, ତାମିଲନାଡ଼ୁର ଇ.ର୍ଭ. ରାମସ୍ଟାମୀ 
ପେରିଆର( ୧୮୭୯-୧୯୭୩)ଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଅସବର୍ଣ୍ଣମାନେ ଭାଇକମସ୍ଥ 
ହି ନ୍ଦୁମଂଦିରକୁ ପ୍ରବେଶ କରିଛନ୍ତି । ଏହା ହୋଇଛି ତାଙ୍କ ଆତ୍ମସମ୍ମାନ ବୋଧ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ( Self Respect Movement)ର ପ୍ରଥମ ଆହ୍ବାନ । (୪) 
ସେହିବର୍ଷ ଗାନ୍ଧିଜୀ ସ୍ଵରାଜ ଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ ଅସ୍ଟଶ୍ୟଡା ପାପ ଧୋଇ 
ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ଶୁଦ୍ଧ 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅସ୍ଟୃଶ୍ଯମାନଙ୍କୁ ହରିଜନ?” ବା ଭଶ୍ଵରପୁତ୍ର କହିଛନ୍ତି, 
ପାଇଖାନା ସଫାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି, ସେମାନେ ସଂପାଦନ କରୁଥୁବା ସବୁକାର୍ଯ୍ୟ 
ନିଜ ହାତରେ କରିଛନ୍ତି ହରିଜନ ସେବକ ସଂଘ ଗଢିଛନ୍ତି ଏବଂ ପରବର୍ତୀ 
କାଳରେ ତାଙ୍କରି ଆହ୍ବାନରେ ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ହରିଜନମାନେ ମନ୍ଦିର 
ପ୍ରବେଶରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି ।( ୫) ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ତାହା ଜାତିଗତ ଦଙ୍ଗା 
ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ହୋଇଛି ଏବଂ ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ ହରିଜନ ଏହି ଦୁଃସାହସକୁ 
‘ପାପୀ ଜ୍ଞାନ କରି ଅନ୍ଦୋଳନରେ ସାମିଲ ହୋଇନାହାନ୍ତି । ସେହି ୧୯୨୦ 
ମସିହାରେ ମଧ୍ଯ ହେଗଡେୱାର ଓ ସାଭରକରଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ଯଥାକ୍ରମେ ଚରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ସ୍ବୟଂସେବକ ସଂଘ” ଏବଂ ହିନ୍ଦୁ ମହାସଭା” ଜନ୍ମ ନେଇଛି । ନାଗପୁରଠାରେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଛି ‘ପ୍ରଥମ ଦଳିତ ଜାତି ସମାରୋହ । 


ମାତ୍ର ଜାତି ସହିତ ଧର୍ମର ଯେ କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହିଁ, ଭାରତୀୟ ସାମାଜିକ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କର୍ମ ଓ ଶ୍ରମ ସହିତ ଯେ ଏହା ସୃତ୍ରାୟିତ, (୬) ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର 
ଏହି ଭାବାଦର୍ଶକୁ ପେରିଆର ଗ୍ରହଣ କରିପାରି ନାହାନ୍ତି । ସେ ଏହି ବିଚାରର ଦୃଢ 
ପ୍ରତିବାଦ କରିଛନ୍ତି, ୧୯୨୫ ମସିହାରେ କଂଗ୍ରେସ ଦଳ ଛାଡିଛନ୍ତି । ଏବଂ ¢ ୧୯୨୬ 
ମସିହାରେ “ସେଇଲପଫ୍ବ ରେସ୍ଭେକୂ ଲିଗ୍‌' ଗଠନ ମାଧ୍ୟମରେ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି ଯେ, 
ଵଭଶ୍ଵର ନାହାନ୍ତି, ଭଶ୍ପର ଆଦୌ ନାହାଁନ୍ତି ଭଶ୍ମର ତିଆରି କରିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ରିଜଣକ ବୋକା, 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ପ୍ରଚାର କରୁଥୁବା ବ୍ଯଭ୍ତିଜଣକ ସ୍କାଉଣ୍ଡ୍େଲ୍‌ ଏବଂ ଇଶ୍ଵର 
ପୂଜକ ବର୍ବର' । ତାଙ୍କ ସେଲଫ୍ବ ରେସ୍ପେକ଼ ଲିଗରୁ ଜନ୍ମନେଇଛି ଏକ ରାଜନୈତିକ 
ସଂଗଠନ ‘ଜସଟିସ୍‌ ପାଟି” । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ, ବ୍ରାହଣବାଦ ଓ କଂଗ୍ରେସର ବିଲୋପନ ଭାରତର 
ସ୍ବାଧୀନତା ଲାଭ ପଥକୁ ସୁଗମ କରିବ ବୋଲି ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି (୭) 
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ପେରିଆରୁଙ୍କର ଏହି ବିଚାର, ଯଥାର୍ଥତଃ, ବାବା ସାହେବ ଭୀମରାଓ 
ଆମ୍ବେଦକର( ୧୮୯୧-୧୯୫୬) ଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଧ୍ବକ ପରିପୁଷ୍ଠ ହୋଇଛି । ଜାତିପ୍ରଥା 
ବିଲୋପନର୍( ଆନିହିଲେସନ ଅଫ୍ବ କାଷ୍ଟ, ୧୯୩୬) ଏବଂ ଶୂଦ୍ର କିଏ (ହୁ ଆର୍‌ ଶୃଦ୍ରଜ୍‌: 
୧୯୪୬) ଗ୍ର୍ତ ଦୁଇଟି ତାର ତଥ୍ଯପୁଷ୍ଠ ଓ ବିଶ୍ଳେଷଣାମ୍ମକ ଅଭିଦୃଷ୍ଟିର ଚରମ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । (୭) ମାନବବିଦ୍ଯାବିତମାନଙ୍କର ବଂଶବାଦତର୍ତ(ରେସ୍‌ ଥ୍‌ଓରି)ର 
ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ଛାତ୍ରାବସ୍ଥା ଓ ବୃତ୍ିଗତ ଜୀବନରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦ- ଅବିଚାର 
ପୀଡିତ ଏବଂ ଆମେରିକାରେ ଆଇନବିଦ୍ଯାରେ ସୁପଶଣ୍ଡିତ ଏହି ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ( ? ) 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ୃ ଜାତି ଓ ବର୍ଣ୍ଣବାଦ, ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦ, ବେଦ ଓ ସ୍ମ ତିଶାସ୍ତ୍ର ଓ ମନୁଙ୍କୁ ମାନବ- 
ଦ୍ବୋହୀ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି । ଜାତିପ୍ରଥା ବିଲୋପନଂ ଗ୍ରନ୍ତ ସଂପର୍କରେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମନ୍ତବ୍ୟ( ୮) ଏବଂ ଜାତିବାଦ ସଂକ୍ରାନ୍ତ ବିଚାରର ପ୍ରତିବାଦରେ ସେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି “ଏହି ଗାନ୍ଧୀୟୁଗ ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତିର ଅନ୍ଧକାର-ଯୁଗ, ଏହି ଯୁଗରେ 
ମଣିଷ ଏକ ଆଦର୍ଶଗତ ଓ ଗଠନାମତ୍ମକ ଭବିଷ୍ୟତର ସ୍ଵପ୍ନ ନଦେଖ, ବରଂ ଇତିହାସର 
ଅନ୍ଧକାର ଯୁଗକୁ ଫେରିଯାଉଛି । (Ambedkar Federation or 
Freedom: P.352)(୯) । ଅସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ଆତ୍ମପରିଚିତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭାରତୀୟ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଓ ରାଜନୀତିରେ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍ବତ୍ଵର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଦାବି ବାଢିଛନ୍ତି । ବହିଷ୍କୃତ ହିତକାରିଣୀ 
ସଭା( ୧୯୨୬) ଓ ଇଣ୍ଡିପେଣ୍ଡେଣ୍ଡ ଲେବର ପାର୍ଟି ( ୧୯୩୬) ନାମକ ରାଜନୀତିକ 
ସଂଗଠନ ଗଢିଛନ୍ତି । ଶେଷରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏବଂ ୧୯୨୦ 
ମସିହାଠାରୁ ପେରିଆର ଏବଂ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ସଫଳ ନେଡୃତ୍ରେ ପରିଚାଳିତ ଦଳିତ 
ଆନ୍ଦୋଳନ, ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର ସମ୍ଭିଧାନରେ, ୧୯୫୬ ମସିହାରେ ଏକ ଯଥାର୍ଥ 
ରାଜନୀତିକ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଛି । ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀର ମଣିଷମାନେ, ଭାରତର ଜନଗଣର 
ସମାନୁପାତିକ ହାରରେ, ହରିଜନ ପରିବର୍ରେ, ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି ଓ ଉପଜାତିର ମାନ୍ୟତା 
ପାଇଛନ୍ତି । ଏବଂ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ସାଂସ୍ତ୍ୃତିକ 
ଓ ଆର୍ଥକ ପୀଡନ ଓ ଅବିଚାରର ଶିକାର ହୋଇଥୁବା ଏହି ସମୁଦାୟଙ୍କ ସାମଗ୍ରିକ 
ବିକାଶ ପାଇଁ ରାଷ୍ଟ୍ର କର୍ମନିଯୁକ୍ତି ଓ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସୁବିଧା ଓ ସୁଯୋଗ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ସେହି କାଳରେ ଏହି ସୁବିଧାଲାଭର ଅବଧୁକୁ ମାତ୍ର ଦଶ ବର୍ଷ 
ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ କରାଯାଇଥ୍‌ବା ବେଳେ ରାଜନୀତିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ତାହା ଆଜି 
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ମଧ୍ଯ ଜ୍ରମ ସଂପ୍ରସାରିତ ଓ ଅପରିବର୍ଭିତ ରହିଛି । ଭାରତୀୟ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ବଂଚିତମାନଙ୍କ 
ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍ତୃତିକ ଜୀବନଧାରାର ଏହି ରାଜନୀତିକରଣ ସେମାନଙ୍କ ଯଥାର୍ଥ 
ବିକାଶର ମାର୍ଗ ମାର୍ଜନ କରିପାରିଛି କି ? ଏହା ଜଟିଳ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ମାନବବାଦୀ 
ପ୍ରଶ୍ନ । ଏଠାରେ ମୁଁ ତତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରିବି ନାହିଁ । ମାତ୍ର ସଂପ୍ରତି 
ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ସଂଘଟିତ ଜାତିଗତ ବିଦ୍ଧେଷ. କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଦଂଗାକୁ ଏକ 
ସାଂସ୍ତୃତିକ ଭାବାଦର୍ଶର ରାଜନୀତି କରଣର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା କୁହାଯାଇପାରେ । “ସମାଜବାଦ” 
ଶଦ୍ଦ ସଂଯୋଜିତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଜନୀତିକ ସଂଗଠନ ପ୍ରାୟ ଏହି ବବିଦ୍ଧେଷ” ସୃଷ୍ଟିର 
ନେଡତ୍ସ ନେଇଛନ୍ତି । ଭାରତବର୍ଷର କେଉଁ ଜାତିର ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଯଥାର୍ଥତଃ “ବଂଚିତ 
ସମୁଦାୟ”ର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରାଯିବ, ତାହା ଏ ଯାବତ ନିରୂପିତ ହୋଇପାରିନାହିଁ । ଜାତି 
ଓ ଧର୍ମ ଆଧାରରେ, ଭାରତବର୍ଷକୁ ବିଦ୍ଧେଷ ଓ ସଂଗ୍ରାମର ଏକ ଆୟତନ କରି, 
କ୍ଷମତା ଉପଭୋଗ ପାଇଁ ଇଂରେଜ ଉପନିବେଶବାଦୀମାନେ, ୧୯୨୦ ମସିହା ବେଳକୁ 
ଯେଉଁ ରାଜନୀତିକ ପରିଯୋଜନାର ବୀଜାୟନ କରିଥୁଲେ, ତାହା ଆଜି ମଧ୍ଯ କ୍ରିୟାଶୀଳ 
ରହିଛି । ଏକ ରାଜନୀତିକ ପ୍ରତ୍ୟୟକୁ ନ୍ୟାୟିକ ବିଧୂ ମାଧମରେ ଅଧ୍ୂକ ଦୃଢ କରିବାରେ 
ପ୍ରୟାସ ଚାଲୁ ରହିଛି ।( ୧୦) 


ଏହି ଜାତିଗତ ଅସ୍ପିତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବିଚାର, ଭାରତର ସାଂସ୍ତୃତିକ ସଂହତି 
ସଂରଚନା ଉଦ୍ଯମକୁ ବେଶ୍‌ ଜଟିଳ କରିଛି । କେଉଁମାନେ ହିନ୍ଦୁ କେଉଁମାନେ 
ଆକ୍ରମଣକାରୀ, କେଉଁମାନଙ୍କର ଏହା ଆଦିଭୂମି, କେଉଁମାନେ ଶୋଷକ, ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ 
ରାଜନୀତିକ ରୂପ ନେଇଛି । ପ୍ରଥମେ ଆନ୍ଧୁର ବିଜୟୱାଡାଠାରେ ରେଡୀ ବର୍ମାଙ୍କ 
ନେଡ଼ତ୍ରେ ପଞ୍ଚମ ମହାଜନସଭା (ପରେ ଡାହା ଆଦି ଆନ୍ଧ୍ର ମହାଜନସଭା- ୧୯୧୭) 
ଗଠିତ ହୋଇଛି । ସେମାନେ ଆନ୍ଧ୍ର ଆଦି ଶାସକ ବୋଲି ଦାବି କରିଛନ୍ତି । ୧୯୩୦ 
ମସିହା ମଧ୍ୟରେ, ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳରେ ଆଦି ଧର୍ମସଭା( ପଞ୍ଜାବ), ଆଦି 
ହ୍ରିନୁସଭା ( ଉତ୍ତର ପ୍ରଦେଶ), ଆଦି ଦ୍ବାବିତ (ହାଇଦ୍ରାବାଦ), ଆଦି ଆଛନ୍ଧ(ବିଜୟୱାଡା), 
ଆଦି କଣ୍ାଟକ, ଆଦି ମରାଠି( ବମ୍ବେ) ପ୍ରଭୃତି ସଂଗଠନ ଜନ୍ମ ନେଇଛି ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକ 
ନେତୃତ୍ଵ ନିଜ ନିଜ ସଂଗୋଷ୍ଠୀକୁ ଅଣଆର୍ଯ୍ୟ, ‘ମୂଳଭାରତୀୟ” ଏବଂ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଶୋଷକ ଓ ଆକ୍ରମଣକାରୀ ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ଉଦ୍ଯମ କରିଛନ୍ତି । ଉର୍ବର ମସ୍ତିଧ୍ଠ, 
ଭାଷା, ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ମାଧ୍ୟମରେ ଏକ ଜାତୀୟ ପରିଚିତି ନିର୍ମାଣର ପରିଯୋଜନା 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛି ଏବଂ ଭାରତକୁ ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଭେଦରେ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ 
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କରିଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, ଭାଷା ଓ ସଂସ୍ତୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲକ୍ଷଣୀୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ବିଭେଦତାକୁ 
ଅସ୍ତ କରିଛି । ଉତ୍ତର ଭାରତର ଅଭିଜାତ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭାରତୀୟତା ଅର୍ଥରେ ହହିନ୍ଦୁଂ 
ହିନ୍ଦୀ ହିନ୍ଦୁସ୍ତାନୀ ଶଦ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି “ନାରା” ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୋଇଛି 
ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ । ସେମାନେ ନିଜକୁ ଦଦ୍ରାବିଡନାଡ଼ୁ' ବା ଦକ୍ଷିଣଦେଶର ନାଗରିକ 
ରୂପରେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । ୧୯୩୯ ମସିହାରେ ପେରିଆରଙ୍କ ଦ୍ବାବିତ କାଜାଂଗମ୍‌” 
ନାମକ ରାଜନୀତିକ ସଂଗଠନ ଗଢିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହା ଦକ୍ଷିଣ ଓ ଉତ୍ତର ଭେଦରେ, 
ଭାରତ ବିଭକ୍ତିକରଣ ଉଦ୍ୟମର ଅନ୍ଯତମ ଅଭିପ୍ରକାଶ । ଜାତି ବା ଦେଶଗଠନ 
କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଏହି ଆଂଚଳିକ ପ୍ରତ୍ୟୟର ଜାଲ ଭିତରେ, କେବଳ ଦଳିତ ନୃହଁନ୍ତିୟ ଅନ୍ଯ 
ହିନ୍ଦୁମାନେ ଧରାଦେଇଛନ୍ତି । ଗେଲ୍‌ ଓମ୍‌ଭେଟଙ୍କ ବିଚାରରେ ଏହା ଏକ ଆବେଗିକ 
ଓ ଆକ୍ରମଣାତ୍ମକ ଭାବାଦର୍ଶଟ ଯାହା ଭାରତର ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିମଣ୍ଡଳରେ 
ଜାତି ଓ ଶ୍ରେଣୀ-କୈନ୍ଦ୍ରକ ସଂଘର୍ଷକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଛି ଏବଂ ଗତିଶୀଳ କରିଛି । ( ୧୧) 


ଦଳିତ ସଂକ୍ରାନ୍ତ ଏହି ନୂତନ ବିଚାରର ଅନ୍ୟ ଏକ ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍ତ୍ୃତିକ 
ବିସ୍ଫୋରଣ ଘଟିଛି ୧୯୭୨ ମସିହାରେ, ଏବଂ ଏହା ଜନ୍ମ ଦେଇଛି ‘ଦଜିତ ପାନଛ୍ଷର” 
ନାମକ ଏକ ସଂଗଠନ ।! ଯୁବକବି ଓ ଲେଖକମାନେ ଏହି ସଂଗଠନକୁ ଗତିଶୀଳ 
କରିଛନ୍ତି । ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଶବ୍ଦରେ ସେମାନେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ, “କେଉଁମାନେ ଦଳିତ ?” 
ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି । ଏହି “ଦଳିତ” ପ୍ରତ୍ୟୟର ସେମାନେ ପୁନଃ-ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି । 
କିଏ ସେମାନଙ୍କର ଶତ୍ରୁ, କିଏ ମିତ୍ରା ସେମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ପରିଚୟ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି, 
ଏବଂ ଘୋଷଣାପତ୍ରରେ କହିଛନ୍ତି, ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି, ଉପଜାତି, ନବ ବୌଦ୍ଧ, ଶ୍ରମଜ୍ଚୀବୀ, 
ଭୂମିହୀନ ଦରିଦ୍ର ଚାଷୀ ଓ ମହିଳା, ଯେଉଁମାନେ ସାମନ୍ତ ନିୟନ୍ତିତ ରାଜନୀତି, ଧର୍ମ 
ଓ ଅର୍ଥ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଦ୍ଵାରା ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି ସଂକ୍ରମିତ, ସେହିମାନେ ହିଁ 
ଦଳିତ” । ଗୀତା ଓ ବ୍ରାଦ୍ମଣ-ଓ ଉଭୟଙ୍କୁ ପାଣିନଳା ଭିତରକୁ ଫିଟ୍ଗିଦେବା ପାଇଁ 
ସେମାନେ ସ୍ଟୋଗାନ ଦେଇଛନ୍ତି । କର୍ଣ୍ଣାଟକ( ଦଳିତ ସଂଘର୍ଷ ପରିଷଦ), ଆନ୍ଧ (ଆନ୍ଧ 
ଦଳିତ ମହାସଭା- ୧୯୮୪), ଗୁଜୁରାଟ( ଦଳିତ ପାର୍ଟି- ୧୯୮୦), ମହାରାଷ୍ଟ୍ର 
(ସତ୍ୟସେବକ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ପାର୍ଟି)ର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ( 7 ) କର୍ମକର୍ରାମାନେ ସମଧର୍ମାମାନଙ୍କୁ 
ସଂଗଠିତ କରି ଏହି ନାରାକୁ ଦେଶବ୍ଯାପୀ କରିଛନ୍ତି । ଭି.ଟି. ରାଜଶେଖରଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରେ 
‘ଦକିତ ଭଏସ୍‌' ନାମକ ପତ୍ରିକା ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଭାରତର ନାଁ ବଦଳିଯାଇ, 
‘ଦଳିତସ୍ଥାନନ ହେବାର କାରଣ ରହିଛି ବୋଲି ସେମାନେ ଦାବି କରିଛନ୍ତି । 
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୫୮ 


ପାଛ୍ଚରମାନଙ୍କର ଏହି ଇସ୍ତାହାର ଓ ସ୍ଲୋଗାନ, ଜାତିଗତ ସଂଘର୍ଷକୁ ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ କରିଛି । ସଂଗଠନ, ଆକ୍ରମଣାତ୍ମକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ସ୍ଵଜ୍ଚଜୀବୀ ହୋଇଛି । 
ଏବଂ ପ୍ରାୟ ଦଶ ବର୍ଷ ଅବଧ୍ବରେ, ତାହା ଆକାଶରେ ଏକ ଉତ୍କଳ ଆଲୋକଉସ୍ସ 
ପରି ଜଳି ଉଠି, ଲିଭିଯାଇଛି ।( ୧୨) 
ତିନି 

ମୁଁ ଏହି ଶୀର୍ଷକ ଆଲୋଚନାରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ୧୯୨୦ ମସିହା ପରବ 
କାଳୀନ ଭାରତରେ ଦଳିତ ରାଜନୀତି ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ଦେଇଛି । ମାତ୍ର ଏହି 
ରାଜନୀତିର ପ୍ରସଙ୍ଗ ବା କନଟେକ୍ସଟ୍‌ ବେଶ୍‌ ବିତର୍କିତ ତେଣୁ ଆମୋଦଦାୟକ । 
ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ରାଜନୀତି ପ୍ରସଙ୍ଗର ଇତିହାସ ଗପ କି ଉପନ୍ଯାସ ପରି 
ଲାଗେ । ଇତିହାସ ଲେଖାଯାଏ, ଗପ, ଉପନ୍ଯାସ ବି ଲେଖାଯାଏ । ମାତ୍ର 
ବେଳେବେଳେ କାଳଜୟୀ ଲେଖକୀୟ କଳା, ଇତିହାସକୁ ଉପନ୍ୟାସ ଓ ଉପନ୍ଯାସକୁ 
ଇତିହାସରେ ରୂପାନ୍ତର କରିଦେଇଥାଏ । ଉପନ୍ୟାସର ଇଡିହାସୀକରଣ ଏବଂ ଇତିହାସର 
ଉପନ୍ୟାସୀକରଣ ଏହି ସୁବିଧାବାଦୀ ପ୍ରତ୍ୟୟ ସଂରଚନାର ଯଥାର୍ଥ ନେତୃତ୍ନ ନେଇଥାନ୍ତି 
କ୍ଷମତାସୀନମାନେ । ଅଧ୍ବକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ କହିଲେ, କେତେକ ଗବେଷକ, 
ଉପନିବେଶବାଦୀ ସଂରଚିତ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଭାରତ ଇତିହାସକୁ ଉପନ୍ୟାସ ବା କଳ୍ପିତ ସୁଖପାଠ୍ୟ 
କାହାଣୀ କହିଥାନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଏହି ଅଭିମତ( ଅଭିଯୋଗ) କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା 
ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣର ଅଭାବ ରହିଛି । ୟୁରୋପୀୟ ଏଡିହାସିକମାନଙ୍କର ଭାରତୀୟ 
ବିଦ୍ଧାନମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଏକ ଗୁରୁ ଅଭିଯୋଗ ଯେ, ସେମାନଙ୍କୁ କାଳେ ଇତିହାସ 
ରଚନା କଳା ବା ବିଦ୍ୟା ଅଗୋଚର ଥୁଲା । ସେମାନେ ଇଡିହାସ କହିଲେ, କାବ୍ୟ, 
ପୁରାଣ ବୁଝୁଥୂଲେ । ଫଳତଃ ସେହି ପଶ୍ଚିମାମାନେ ହିଁ ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ଯ ଆଧାରରେ, 
ଏହି ଭୂଭାଗର ରାଜନୀତି, ସଂସ୍କୃତି, ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମର ପ୍ରମାଦମୁକ୍ତ ଇତିହାସ 
ରଚନା ପରି ଆୟାସସାଧ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟରେ ହାତ ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ପତାକାବାହୀ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଏହି ପତାକାବାହୀ ଅଗ୍ରଗାମୀମାନେ ସଂଗଠନ ଗଢିଛନ୍ତି ଆପଣା ଆପଣାକୁ ପ୍ରାଚ୍ଯ 
ବିଦ୍ୟାବିଦଵ ବା ଓରିଏଣ୍ଟାଲିଷ୍ଟ ନାମରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟ ତିଆରି କରିଛନ୍ତି। 
ଭାରତର ପ୍ରାଚୀନ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସାହିଡ୍ୟର ଉଦ୍ଧାର ଓ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସହିତ ଭାରତର ସାଂସ୍କୃତିକ, 
ରାଜନୀତିକ ଓ ଭାଷାଗତ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରର ଉପାଦାନ ହୋଇଛି । 
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ପରବର୍ତୀ କାଳରେ, ଭାରତର ଇତିହାସ ରଚନା କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି କେନ୍ବିଜ୍‌ 
ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର ଇତିହାସବିତ୍ଵ ଏବଂ ପ୍ରଶାସକମାନେ । ମାତ୍ର କ୍ଷମତାର ନିର୍ଦେଶରେ 
ଲିଖ୍ତ ଏହି ଇଡିହାସ ଓ ଚର୍ଚା ପ୍ରଶ୍ବଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ଅପବାଦମୁକ୍ତ କହିପାରିବା କି ? 


ଇତିହାସରୁ ଜଣାଯାଏ, ପ୍ରଜ୍ଞା ଅର୍ଥ ଓ ଅଧଵକାରବୋଧ ପ୍ରମତ୍ତ୍ ଏକ 
କରୁଁ ତୃ - ବିସ୍ତାରୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ସବୁ କାଳରେ, ଶାସିତମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଅଧୀନରେ ରଖିବା 
ପାଇଁ ଚକ୍ରାନ୍ତ କରୁଥାଏ ଏବଂ ତାହାର ପ୍ରଧାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଏ, ପ୍ରତିପରିଶାଳୀ 
ଶୀସିତ ମାନଙ୍କର ତୁଷ୍ଟୀକରଣ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ 'ଅସ୍ମିତା? ବୋଧ 
ଜାଗୃତି ଓ ଉପଭୋଗ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ କ୍ଷୁଧା ସୃଷ୍ଟି ମାଧମରେ କ୍ଷମତା ଲିପ୍‌ସାର 
ଚିରାୟୁକରଣ । (୧୩) ଅଷ୍ଟାଦଶ ଶତାଦୀର ଶେଷ ଦୁଇ ଦଶକରେ, ପ୍ରାଚ୍ଯ 
ବିଦ୍ୟାବିତ୍ରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବା ଏହି ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ରୀଡା, ଉନବିଂଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ପ୍ରଶାସକମାନଙ୍କୁ ବହୁ ବିନାଶକାରୀ ପରିଯୋଜନା ସଂରଚନା 
ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ପାଇଁ ଉତ୍ସାହିତ କରିଛି। ତେଣୁ, ଭାରତୀୟମାନଙ୍କର ଜାତି ନିରୂପଣ 
ଏବଂ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଇତିହାସ ନିର୍ମାଣ ଯେ ବାସ୍ତବଡତଃ ଇଂରେଜ ସୁବିଧାବାଦୀ 
ମାନସିକତାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି, ପ୍ରଥମେ ଏସ୍‌. ଭି. କେଟକାର ( ୧୯୦୯), ପରବର୍ରୀ 
କାଳରେ ଜି.ଏସ୍‌. ଗୁରେ ( ୧୯୩୨) ଏକଥା ସୂଚେଇ ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ 
ବିଚାରର ବିଶଦ ଚର୍ଜା କରିଛନ୍ତି ବିଂଶଶତାଦୀ ଶେଷ ଦୁଇ ଦଶକରେ ବର୍ଣ୍ଣାଡକନ, 
ଏଡଓୱ।ନ ସଇଦ, ନିକୋଲାସ୍‌ ତିର୍‌କ ଏବଂ ସବୁଲଟର୍ଣ୍ଣ ବ୍ଯାଖ୍ୟା ସ୍ତ୍ୁଲର 
ବିଦ୍ଧାନମାନେ ।( ୧୪) ଏମାନେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଶବ୍ଦାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ, କ୍ଷମତା 
ସଂସ୍କୃତି ତିଆରି କରେ, ବା କ୍ଷମତାର ଫଳକ ସଂସ୍କୃୁଡି ଏବଂ ସଂସ୍କୃତି ହିଁ 
କ୍ଷମତାଲୋଭୀମାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟ ଉପଭୋଗର ସାମଗ୍ରୀ । 


ବ୍ରିଟିସ ମେଧା ବିଶ୍ଵାସ କରିଛି ଯେ, ଆପଣା ଦେଶ ଉତ୍ପାଦିତ ସାମଗ୍ରୀ 
ଉପଭୋଗ ପାଇଁ ବଜାର ସୃଷ୍ଟି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦେଶୀ ବୃରିଜୀବୀମାନଙ୍କର ସୃଜନଶୀଳତା 
ଓ ଶ୍ରମର ଦୁର୍ବଳୀକରଣ, ଭୂମି ବା ଜମିକ ସ୍ଥାବର ସମ୍ପଭିର ମାନ୍ଯତା ଦେଇ, 
କର ମାଧ୍ଯମରେ ଆପଣା ରାଜକୋଷର ଶ୍ରୀବୃଦଵି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଜମିଜମା ବନ୍ଦୋବସ୍ତ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିବର୍ରନ, ଦେଶୀ ନବଶିକ୍ଷିତମାନଙ୍କୁ ଉପଭୋଗ ପ୍ରମତ୍ତ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ଓ ବହୁଥାକୀ ଅମଲାତନ୍ତ୍ର ଗଢଣ 
ପରି କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଥା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପଡିବ । ଦେଶୀମାନେ ଏହି 
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ନବସାଂସ୍ତ୍ୃତିକ ପରିମଣ୍ଡଳକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବେ ଏବଂ ତାହାହିଁ ସେମାନଙ୍କ ସାଂସ୍ତ୍ରତିକ 
ଯୋଡଣ ଭାଂଗଣର କାରଣ ହେବ । ଏହି ପରିଯୋଜନାର ସଫଳ ରୂପାୟନ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେମାନେ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଜୀବନର ଯୋଡଣସୂତ୍ର ‘ଜାଡିବୋଧ” 
ଓ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସଂକୁ ଦୁଇ ମହାର୍ଘ ଉପାଦାନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ବଞ୍ଚବା 
ପାଇଁ ଜାତି ଓ ଧର୍ମ” ଦୁଇଗୋଟି ସୃତନ୍ତ୍ର ପ୍ରତ୍ୟୟ ହୋଇଥୂଲେ ସୁଵ୍ା, 
କ୍ଷମତାଲୋଭୀମାନେ ଏହାକୁ ‘ଗୋଟିଏ” ରୂପରେ ବିବେଚନା କରିଛନ୍ତି । ଏବଂ 
ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରସଙ୍ଗଟସେମାନେ ଭାରତୀୟ ସାଂସ୍ତୃତିକ ପରିମଣ୍ଡଳକୁ 
ସୁବିଧାବାଦୀ ଭାବାଦର୍ଶରେ ଚର୍ଚା କରିଛନ୍ତି । ଫଳତଃ ବହୁ ଭାଷା, ବହୁଧର୍ମ ଓ 
ଧର୍ମାଚାରଠ ବହୁ ବସତି, ବହୁରଂଗ ଓ ବହୁଗୋଷ୍ଠୀର ମଣିଷମାନେ ପରସ୍ତରକୁ 
ସନ୍ଦେହ ଓ ଗୃଣା କରିଛନ୍ତିୟ ଏହି ଭୂମିରେ ବଞ୍ଚୁଥୁବା ମଣିଷମାନଙ୍କର ମୁଣ୍ଡଗଣତି 
କରିବା ଆଳରେ, ସେମାନଙ୍କ ପରିଚୟପତ୍ରରେ ନାମ ସହିତ ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ୍ଣ ଓ 
ଜନ୍ମସ୍ଥାନର ବିସ୍ତୃତ ବିବରଣୀ ଲେଖିବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର 
ବଂଶ ଓ ବାସଭୂମିର ମୂଳ ଖୋଜିଛନ୍ତି । ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ବହିରାଗତ, ସଭ୍ଯ, ଶଳ୍ତିଶାଳୀ, 
ସୁନ୍ଦର, ବିଦ୍ୟା ଓ ମେଧାବନ୍ତ, ବଳିଷ୍ଟ ଗୌରବର୍ଣ୍ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମେଧା 
ଓ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ପରିଶୋଧୂଡ, ପରିପୁଷ୍ଟ ଓ 
ସଂସ୍କୃତାୟିତ । ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା ମଧ୍ଯ ସେହିମାନଙ୍କ ବିଚାର-ପ୍ରସୂତ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା । 
ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୂଦ୍ର ଭେଦରେ ଏହା ଚାରିଥାକ ବିଶିଷ୍ଟ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ହିଁ ସେମାନଙ୍କ ମସ୍ତିକବତ୍ଵ ବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ସେମାନେ, ଏମାନଙ୍କ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ ଏକ 
ଜାତି ମଧ୍ଯ ତିଆରି କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଅନ୍ୟମାନେ ‘ପଞ୍ଚମ' । ସେମାନେ ଦୃଷିଡ, 
ମ୍ବେଳ୍ଛ ବର୍ବର, ଦସ୍ୟୁ ଅସଂସ୍କୃତ । ସେମାନେ ଅଖାଦ୍ଯ ଖାଆଚ୍ତିୟ ଲଙ୍ଗଳା ବା 
ଅଧାଲଙ୍ଗଳା ରୁହନ୍ତି ନାଟ ଦେଖାନ୍ତି, ଘୃଣ୍ଯ ଓ ଅରୁଚିକର କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, 
ନାରୀମାନେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଦେହ ଦିଅନ୍ତି, ଅଥବା ପୁରୁଷମାନେ ନାରୀମାନଙ୍କୁ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଦେହଦେବା ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ଦିଅନ୍ତି ଚୋରି କରନ୍ତି, ହତ୍ଯା 
କରନ୍ତି, ଗୀତ ଗାଆନ୍ତିୟ ବାଜା ବଜାନ୍ତି, ନାଚନ୍ତି, ଭିକ ମାଗନ୍ତି, ଅଘରୀଙ୍କ ପରି 
ଏଣେତେଣେ ବୁଲନ୍ତି, ଅଥବା ଜନବସତିର ବାହାରେ ରୁହନ୍ତି । ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ସେମାନେ 
ଏତେ ମାତ୍ରାରେ ଦୂଷିତ ଯେ, ସେମାନଙ୍କ ହାଇ ପଡିଲେ, କଥା ଶୁଭିଲ୍େେ, 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ଦେହ ଓ ଆତ୍ମା କାଳେ ଅଶୁଦ୍ଧ ଅପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତତ୍ଵ କ୍ଷଣାତ 
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ଶୁଦ୍ଧ ହେବାକୁ ପଡେ । ସେମାନେ ବହୁଭାଷୀ, ସଂକର, ବହୁ ବର୍ଣ୍ଣୀଂୟ ବହୁ ଦେବଦେବୀ 
ପୂଜକ, ପ୍ରେତ ପୂଜକ ଏବଂ ସଂଖ୍ୟାରେ ବେଶ୍‌ ଅଧ୍ବକ । ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍ତୃତିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସବାତଳେ ମ୍ବେଢ୍ଛ (ଅସ୍ୃଶ୍ୟ ସଂକର, ଦୂଷିତ) ଏବଂ ସବା ଉପରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ରଖ୍‌ ଜାତି ଶିଢିଟିଏ (କାବ୍ୟ ଦର୍ଶନ, ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକରୁ ଗଦାଗଦା 
ଉଦାହରଣ ଓ କ୍ଷେତ୍ର ସର୍ବେକ୍ଷଣ ଜନିତ ଉପଲବଚ୍ରିର ମୋହର ଦେଇ) କେତେ 
କୌଶଳରେ ତିଆରି କରିଦେଇଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକ ଭାରତୀୟମାନେ ସେଇ ଶିଢିଟିକୁ 
‘ସତ୍ୟ ରୂପରେ” ଗ୍ରହଣ କରିନେଇ ପରସ୍ପର ସହିଡ ଝଗଡିଛନ୍ତି ଏବଂ ଆପଣାର 
‘ପରିଚୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ, ଶାସ୍ତ୍ର କାବ୍ୟ ପୁରାଣଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ବବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମ' ଏକ ସାଂସ୍ତ୍ୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ନ ଏହା ପରିବର୍ରଭନଶୀଳ, ଧର୍ମଂଏକ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ 
ଉପଲବ୍ଧି ଓ ବିଶ୍ବାସଗତ ପ୍ରସଙ୍ଗ, ଏହି ଦୁଇ ମୌଳ ପ୍ରତ୍ୟୟର ‘ଅସ୍ତଷ୍ଟ' ଓ “ଏକକ 
ଚର୍ଚା ସକଳ ବିଚାର-ବିଭ୍ରାଟର କାରଣ ହୋଇଛି ଏବଂ ଏହି ବିଚାର ପ୍ରତିଷ୍ଠାର 
ଗୁରୁଦାୟିତ୍ଵ ନେଇଛନ୍ତି ଜେମସ କଂପବେଲ୍‌ ରାଇସ୍‌ ବି ଲୁରେସ, ଆର.ଇ. 
ଏନଥୋତେନ, ଏଡଗାର ଅଥରଷ୍ଟୋନ, ଷ୍ଟିଫେନଫସ୍‌, ଏ.ଏକ.ଏବ୍.. ଆୟାର ଓ 
ନନଜୁଦୟୋ, ଏବଂ ବି.ଏଚ.ବିଡେନ, ପୋଭେର ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ।( ୧୫) ଭାରତୀୟ 
ସମାଜ, ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତ ବୈଚାରିକ ଅପଚାରରୁ ଏଯାବତ ମୁକୁଳି ପାରି ନାହିଁ । ପରବର୍ର୍ୀ 
କାଳରେ “କ୍ଷମତା” ଓ “ସୁଖ” ଉପଭୋଗ ମାନସିକତା “ଶିଢିର” ପ୍ରତ୍ୟେକ ଫଳିକୁ 
ଅହଂପ୍ରମତ୍ତ କରିଛି 


ବ୍ରିଟିସ ଉପନିବେଶ ଭାରତ ଇତିହାସରେ ଉନବିଂଶ ଶତାଦୀର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ଵ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଦୁଇଗୋଟି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗୁରୁତ୍ୃପୂର୍ଣ୍ଣ । ପ୍ରଥମତଃ, ବିଦେଶୀ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଥୂବା 
ନବଶିକ୍ଷିତ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ ଆପଣା ଆପଣାର ସାମାଢିକ ରୀତିନୀତି ଅସ୍ଵସ୍ତିକର 
ବୋଧ ହୋଇଛି, ଏବଂ ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ଉପନିବେଶବାଦୀମାନଙ୍କ ଶୋଷଣ ସଂପର୍କରେ 
ସେମାନେ ସଚେତନ ହୋଇଛନ୍ତି ଏଂବ ଏହି ସଚେତନତା ସେମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ 
ହେବାପାଇଁ ଅନୁପ୍ରେରିତ କରିଛି । ପରବର୍ଗ୍ୀ କାଳରେ ଏହି 'ଆମ୍ବପ୍ରେରଣା” ଜନ୍ମ 
ଦେଇଛି ହିନ୍ଦୁଜାତୀୟତାବାଦ”କୁ । ଏଠାରେ ପ୍ରଥମେ ସାମାଜିକ ରୀତିନୀତି ପ୍ରସଙ୍ଗ 
କହିଲେ, ଏକ ପୁରୁଷ-ପ୍ରଧାନ ସମାଜ-ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ନାରୀମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି ଯଥା 
ବାଲ୍ୟବିବାହ, ବହୁବିବାହ, କନ୍ଯାସୁନା ଓ ବିଧବାବିବାହ, ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା ଏବଂ 
ଧର୍ମାଚାରର ଯଥା ବହୁ ଦେବଦେବୀ ଉପାସନା, ପୂଜାପାର୍ବଣରେ ବଳିପ୍ରଥା ଓ 
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ବ୍ରାହ୍ୃ ଣ୍ଯବ।ଦର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । ବି ଶେଷଡଃ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମପ୍ରଚାରକମାନଙ୍କର ହିନ୍ଦୁ ଆଚାର ଓ ବିଚାର ପ୍ରତି ଘୃଣାଭାବ, ଦଳିତ ଓ 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯବାଦ ପ୍ରତି ବୀତସ୍ତହତା ଏବଂ ନିମ୍ବଜାତି ମାନଙ୍କର 
ଧର୍ମାନ୍ତରୀକରଣ, ସଚେଡନ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ ହେବାକୁ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । 
ଏହି' ସଚେତନତାରୁ ସୃଷ୍ଟିଟ ରାଜା ରାମମୋହନ ରାୟଙ୍କ ବିଚାରପ୍ରସୂତ 
ବ୍ରହ୍ମ ଚେତନା( ଯାହା ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ବ୍ରାଡ୍ମଧର୍ମ ନାମରେ ପରିଚିତ) ଏବଂ ଦୟାନନ୍ଦ 
ସରସ୍ବତୀଙ୍କ ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜ ! ରାମମୋହନ, ଦେବେନ୍ଦ୍ରନାଥ, କେଶବଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଶିବନାଥ, 
ବହୁଧର୍ମକୁ ସକଳ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମର ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସମୀକରଣ ବୋଲି ଦାବି 
କରୁଥିବା ବେଜେ ଦୟାନନ୍ଦ ଗୀଡା ଓ ବେଦର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ମାଧ୍ୟମରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର 
ମୌଜିକତା ପ୍ରତିପାଦନ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛଚ୍ତି ଏବଂ ଧର୍ମାନ୍ତରୀ ( ଉଭୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଓ 
ମୁସଲମାନ) ମାନଙ୍କୁ ‘ଶୁଵି” ମାଧ୍ୟମରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମସୀମା ମଧ୍ୟକୁ ଫେରାଇ ଆଣିବା ପାଇଁ 
ଉଦ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି । ଇଉରୋପ ପ୍ରଭାବିତ ଜମମସେଯଜୀ ଜେଜିରୋଏ, ନାଓରୋଜୀ 
ଫରଡୋନଜୀ ପାର୍ଶୀଧର୍ମ ସଂସ୍କରଣୀ ସଭା( ୧୮୫୧) ଗଢିଛନ୍ତି ଏବଂ ପରବର୍ରୀ 
କାଳରେ ଦାଦାଭାଇ ନାଓରୋଜୀଙ୍କ ରାଜନୀତିକ ସଂପୃକ୍ତି, ଏହି ଧର୍ମବିଚାରକୁ ପରିପୂଷ୍ଠ 
କରିଛି । ମାତ୍ର ସମାଜ ସଂସ୍କାର ବା ସମାଜ ଶୋଧନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଏହି ଅଭିଜାତ 
ଓ ନବଶିକ୍ଷିତ ବର୍ଗର ନେତୃତ୍ଵ ବିଶେଷ ଅମଳ ଦେଇ ନାହିଁ । କାରଣ, ସେମାନଙ୍କ 
ଲେଖା, କଥା ଓ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ମଧ୍ୟରେ ସଂପର୍କ ନଥଲା ଏବଂ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା 
ପରି ଅତ୍ଯନ୍ତ ସ୍ତର୍ଶକାତର ଓ ଜଟିଳ ସମସ୍ୟାକୁ ସେମାନେ ଗୁରୁତ୍ଵ ନଦେବା ଫଳରେ, 
ସାଧାରଣ ଜନତା ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରିପାରୁ ନଥୂଲେ । ପୁଣି, କେତେକ ସଂଗଠନ 
ଆଂଚଳିକ ସମସ୍ୟା କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଥଲା ଏବଂ କେତେକ ସଂଗଠନର ନେତୃତ୍ସ ପ୍ରଶାସନର 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟୀକରଣ ମାଧ୍ଯମରେ ସମାଜଶୋଧନ ସମ୍ଭବ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥଲେ। 


ମୁଁ ଏଠାରେ କହିବାକୁ ଚାହୁଛି ଯେ, ଭାରତରେ ଅତୀତରେ ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଥଲା । ଗୁଣ ଓ କର୍ମଭେଦରେ ମଣିଷମାନେ ଚାରିଗୋଟି ଗୋଷ୍ଠୀରେ ପରିଚିତ ଥୁଲେ । 
ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯମାନେ ଥୁଲେ, ସେମାନଙ୍କୁ ଦୃଜ କୁହାଯାଉଥୂଲା । କୃଷକ, 
ଶ୍ରମିକ ଓ ଅନ୍ୟ ସେବକ ଗୋଷ୍ଠୀର ମଣିଷମାନଙ୍କର ପରିଚୟ ଥୁଲା ଶୂଦ୍ର । ଅସବର୍ଣ୍ଣମାନେ 
ଅବଶ୍ୟ ଥୂଲେ, ମାତ୍ର ସେମାନେ ଥୁଲେ ଚାରିବର୍ଣ୍ଧ ବାହାରର ମଣିଷ (୧୬) । 
ଶୂଦ୍ଧ ଏକ ବୃହତ୍ତର ଗୋଷ୍ଠୀ, ଧର୍ମ ଓ କ୍ଷମତା ବଳରେ ସେମାନେ ନିଜକୁ ବିଭିନ୍ନ 
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ସମୟରେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଦାବି କରିଛନ୍ତି । ବିଜିତ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ସେବାକାର୍ଯ୍ୟରେ 
ନିଯୁକ୍ତ ବହୁସଂଖ୍ୟକ ମଣିଷଙ୍କୁ ଦସ୍ୁ ବା ମ୍ୃବେକ୍ର କୁହାଯାଉଥୂଲା। ସେମାନେ ଶତାଧୂକ 
ଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ରହିଥୂଲେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଣ୍ଡ/ ଜାତି, ସେମାନଙ୍କର ଥୁଲେ 
ଶାସକ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରକ । ( ୧୭) ବେଶଭୂଷା, ଖାଦ୍ଯପେୟ, ଧର୍ମଧାରଣା ଓ ରୀତିନୀତି 
ଆଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଣ୍ଣ ଅନ୍ୟଠାରୁ ଥଲା “ସ୍ବତନ୍ତ୍ର । ତେଣୁ ଜାତି ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ଶିଢିର ଶୀର୍ଷ ସ୍ଥାନୀୟ, ଆର୍ଥକ ସଂପନ୍ନ ଓ ଉଚ୍ଚ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ଉଦଗାତା 
ଦାବି କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିଗୃହୀତ ଓ ଅପମାନିତ ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀର 
ମଣିଷମାନେ ସ୍ଵାଭିମାନ -ପ୍ରତିଷ୍ଠା-ସଚେଡତନ ହେବା ଆଦୌ ଅସ୍ଵାଭାବିକ ନୁହେଁ । 
ଅତୀତରେ ଆପଣାର ଅସହାୟତା ସଂପର୍କରେ ସେମାନେ ସଚେତନ ଥୁଲେ । ମତ୍ତ 
ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ୟଭାଗରେ ତାହା ଅଧ୍ୂକ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ସେମାନେ ପ୍ରତିବାଦୀ 
ହୋଇଛନ୍ତି। 


ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ, ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ଜ୍ୟୋତିବା ଫୁଲେ( ୧୮୨ ୬-୧୮୯୦)ଙ୍କୁ 
ଜଣେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ସେ ଜାତିରେ ଅବଶ୍ଯ ଦଳିତ 
ନଥୂଲେ। ମାଳୀ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କୁ ଆମେ ଆଧୁନିକ ଜାତି-ଶିଢିର ଅନୁନ୍ନତ ବର୍ଗ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ କହିପାରିବା । ସେ ବଂଗଳାର ଅଭିଜାତବର୍ଗ ସୃଷ୍ଟ ବ୍ରାହ୍ମଧର୍ମ ବିଦେଶାଗତ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ଦୟାନନ୍ଦ ସରସ୍ବତୀଙ୍କ ଆର୍ଯ୍ୟସମାଜଂ ଆଦି ସଂଗଠନର ସ୍ଵରୂପ ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟଧୟାରାକୁ ସମ୍ଭବତଃ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଅଭିଜାତ ବର୍ଗଙ୍କ ଧର୍ମାଚାର ଓ ଭାରତୀୟ 
ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯବାଦ ଅବିଚାର, ଓପନିବେଶିକ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥାର 
ବ୍ରାଦ୍ମଣମାନଙ୍କ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ, ତାଙ୍କୁ ବିକଳ୍ପ ଅନ୍ଧେଷୀ କରିଛି । ସେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିନାହାନ୍ତି ଏବଂ ସବୁ ମଣିଷଙ୍କ ଜନ୍ମ ଓ ବିକାଶମୂଳରେ ଜଣେ ମାତ୍ର ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଇଚ୍ଛା କ୍ରିୟାଶୀଳ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଭାବାଦର୍ଶକୁ ଭିଭି କରି ସେ “ସତ୍ୟ 
ଶୋଧକ ସମାଜ” ଗଢିଛନ୍ତି । ଶୂଦ୍ର ଅତିଶୃଦ୍ର( ଅସ୍ୃଶ୍ଯ)ମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ କରିବା ତାଙ୍କ 
ଆଦର୍ଶ ହୋଇଛି । ତାଙ୍କ ବିଚାରର ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଭବ- ‘ତ ଳମାନଙ୍କର 
ଜାଗୃତିପାଇଁ' ଧର୍ମ ଆଦୌ ଏକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ନୁହେଁ । ସେମାନଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ଆର୍ଥକ 
ଶୋଷଣ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଧୂପତ୍ୟଯ ବିରୋଧରେ ଲଢେଇ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ତେଣୁ 
ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦର ତୀବ୍ବ ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଜାଡିପ୍ରଥାକୁ ଏକ ରାଜନୀତିକ 
ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି । ନାରୀମାନଙ୍କ ଅସହାୟତା ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଶୋଧନ ମାନସିକତାର 
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ଅନ୍ୟଚମ ସଂପଦ ହୋଇଛି । ତାଙ୍କ ପନ୍ନୀ ସାବିତ୍ରୀ ସମକାଳୀନ ଦୁଇ ମରାଠୀ 
ମହିଳା ରାମାବାଇ ଓ ତାରାବାଇଙ୍କୁ ଆପଣାର ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି, ପୁରୁଷପ୍ରଧାନ 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୋଧରେ ନିଜକୁ ଠିଆ କରାଇଛନ୍ତି । ଦଳିତଗୋଷ୍ଠୀର ମହିଳାମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସେ ହୋଇଛନ୍ତି ନାରୀମୂକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଅଗ୍ରଗାମୀ । ଅଚ୍ଛବ ଓ ଝିଅପିଲାମାନେ 
ପଢିବା ପାଇଁ ସ୍ତୁଲ ଗଢିଛନ୍ତି । ନିଜେ ଶିକ୍ଷକଡା କରିଛନ୍ତି । 

ଫୁଲେ, ନିଜ ବିଚାରର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତିନି ଖଣ୍ଡ ବହି ଲେଖିଛନ୍ତି 
ଗୁଲାମଗିରି( ୧୮୮୫), ସତକାର୍ଯ୍ୟକା ଅସୁଦ୍ଧ ଏବଂ ସାର୍ବଜନିକ ସତ୍ଯଧର୍ମ । 
ଗୁଲାମଗିରିରେ ଜାତିଗତ ବୈଷମ୍ଯ, ସତ୍ରକାର୍ଯ୍ୟକା ଅସୁଦରେ ଜୃଷକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଅବିଚାର ଏବଂ “ସାର୍ବଜନିକ ସତ୍ଯଧର୍ମ'ରେ ଏକ ମାନବବାଦୀ ଧର୍ମ ବ୍ଯବସ୍ଥା? ବିଚାର 
ସଂପର୍କରେ ଚର୍୍ଟା କରାଯାଇଛି । ଶୂଦ୍ର ଓ ଅତିଶୂଦ୍ରମାନଙ୍କୁ ଏକାଠି କରିବା ପାଇଁ ସେ 
ଉଦ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି । ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ ପ୍ରଚଳିତ କେତେକ ଲୋକପ୍ରିୟ କାହାଣୀକୁ 
ଆଧାର କରି, ସେ ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମ ଗ୍ରଂଥରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ 'ଅବତାରବାଦ!' 
ଦର୍ଶନର ଭିନ୍ନ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିଛନ୍ତି । ଦେବତା ନୃହଁନ୍ତିୟ ରାକ୍ଷସମାନେ ହୋଇଛନ୍ତି ତାଙ୍କର 
ଆଦର୍ଶସ୍ଥାନୀୟ ଚରିତ୍ର । ଦେବତାମାନେ, ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ପରି ଏକ ସୁବିଧାବାଦୀ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସେମାଙ୍କର ସାମାନ୍ଯ ସ୍ବାର୍ଥ ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର 
ଉଠାଉଥ୍‌ବା ସତ୍ତାମାନଙ୍କର ମୂଳୋପ୍ପାଟନ। ବଳୀ ଜଣେ କୃଷକ ନେତା-ଯିଏ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ବାମନର ଛଜନାର ଶିକାର ହୋଇଛି । ରାମ ନୁହନ୍ତି, ରାବଣ ଜଣେ ଆଦର୍ଶ ବୀର । 
ତାଙ୍କ ବିଚାର, ପରବର୍ଭୀ କାଳୀନ ସାହିତ୍ଯିକମାନଙ୍କୁ ଭିନ୍‌ ଅବବୋଧରେ ସଂସ୍ଗ୍ୃତି ଓ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବିଚାର ଚର୍ଚ୍ଚାପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଛି । ଆପଣାର ସାର୍ବଜନୀନ ସତ୍ୟଧର୍ମ 
ପୁସ୍ତକରେ ସେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଶବ୍ଦରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେଉଁ ପରିବାରରେ ବାପା ବୌଦ୍ଧ, 
ମାଆ ଶ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନନ ଝିଅ ଓ ପୁଅ ମୁସଲମାନ, ତାହା ହିଁ ସତ୍ଯଧର୍ମୀ ପରିବାର । 
ମେଧା, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଶିକ୍ଷା ହିଁ ବ୍ଯକ୍ତିସମୁଦାୟକୁ ଅନୁରୂପ ଏକ ସମାଜ ଓ ସଂସ୍ତୃତି 
ଗଢଣରେ ଅଣୁଘଟକ ପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବ । 


ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ସଚେତନ ଭାରତୀୟମାନେ, ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜୀବନରେ ‘ଅନୁ' ଓ ଅଂ ଓ ଅପ” ଚଳଣିଗୁଡ଼ିକୁ ପରିହାର ଅଥବା ଶୋଧନ 
କରିବା ପାଇଁ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥଲେ କି ? ଅବଶ୍ଯ ବହୁ ଗବେଷକ 
ଆଲୋଚ୍ୟ ଅବଧ୍ଵକୁ ‘ଭାରତୀୟ ରେନାସୀାସ”ଂ ବା ନବଜାଗରଣ ଏବଂ ରିଫରମେସନ୍ସ 
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ବା ପୁନଃଅଭ୍ୟୁତଵଥାନର ଯୁଗ ବୋଲି ବିବେଚନା କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ପ୍ରାୟ ଶେଷ ଡିନି ଦଶକରେ ଭାରତର ସଚେତନ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନେ ପ୍ରଧାନତଃ 
ଡିନି ଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ପ୍ରଥମଗୋଷ୍ଠୀ ପରଂପରାପ୍ରିୟ, ରୁଢିବାଦୀ, 
ତେଣୁ ପରିବରନର ଘୋର ବିରୋଧୀ, ଦ୍ଵିତୀୟ ଗୋଷ୍ଠୀ, ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ 
ଅଭିଜାତବର୍ଗ, ସେମାନେ ଚଳଣିର ଉଭା ଓ ପୋଡା ଦିଗ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ, 
ମାତ୍ର ବ୍ୟଯକ୍ତିକ ସ୍ଵାର୍ଥ ଓ ସୁଖହାନୀର ସମ୍ଭାବନାରେ, ଲେଖା ଓ କଥାରେ 
ରକ୍ଷଣଶୀଳତାର ବିରୋଧ କରୁଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା, କାର୍ଯ୍ୟତଃ ରୁଢିବାଦୀମାନଙ୍କର ଅନୁଗାମୀ, 
ତେଣୁ ମୁଖାଧାରୀ ଅଥବା ବହୁମୁଖୀ ଡୃତୀୟ ଗୋଷ୍ଠୀର ମଣିଷମାନେ ଯଥାର୍ଥତଃ 
ସ୍ବାଧୀନ ଚିନ୍ତକ, ବିବେକୀ, ଶୋଧନପ୍ରୟାସୀ ମାତ୍ର ସେମାନେ ସଂଖ୍ୟାନ୍ଧୟୁନ । ଏଠାରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଜାତି, ଧର୍ମ ଓ ସାମାଜିକ ଚଳନୀକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି 
ଏହି ତିନିଗୋଷ୍ଠୀର ମଣିଷମାନେ ପରସ୍ପର ସହିତ ଝଗଡିଛଚ୍ତି। ଏପରିକି ବ୍ରିଟିସ 
ସରକାରଙ୍କ ବାଲ୍ୟ ବିବାହ ଓ ବିବାହିତା କନ୍ଯାର ଶ୍ଵଶୁରାଳୟ ଗମନ ସଂକ୍ରାନ୍ତ 
ବିଧୂ (କନସେଣ୍ଟ ବିଲ୍‌: ୧୮୮୯)କୁ ହିନ୍ଦୁ ରୁଢିବାଦୀମାନେ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । 
ବାଳଗଂଗାଧର ତିଳକ ମଧ୍ଯ ବିରୋଧୀମାନଙ୍କ ଗୋଷ୍ଠୀର ନେଡ଼ତ୍ସ ନେଇଛନ୍ତି । 
ଭାରତୀୟ ସମାଜବ୍ୟବସ୍ତାର ବ୍ରିଟିସ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ସେ ନାପସନ୍ଦ କରିଛନ୍ତି । ମନୁସ୍ମ ତି, 
ବେଦ, ଗୀତାର ଉଦାହରଣ ମାଧ୍ୟମରେ ଭାରତୀୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ମହାନତାର ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରିଛନ୍ତି । ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ଗଣେଶପୂଜା, ଶିବାଜୀ ଉତ୍ସବର ପ୍ରବର୍ରଁନ କରିଛନ୍ତି । 
ଉଚ୍ଚବଂଶଜମାନେ ଯେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଧାରକ, ବଂଶବାଦର ଏହି ବିଶେଷ 
ବିଚାରକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ସମଜାଳରେ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ପରିବାରରେ ଜନ୍ମ 
ହୋଇଥୁବା ମହାଦେବ ଗୋବିନ୍ଦ ରାନାଡେ( ୧୮୪୨) ଥୁଲେ ଜଶେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସ । 
ଏହି ବେସାଲିସ୍‌ ଓ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ମଣିଷ ସମାଜସଂସ୍କାର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସରକାରୀ 
ବିଧ୍ବ ମାଧ୍ଯମରେ ଚାପପ୍ରୟୋଗକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହିତ “ଆବଶ୍ଯକତା” ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ଅତୀତରେ ଜାତିବାଦ ଯଦି ଅତ୍ଯନ୍ତ ରଜୁ ଓ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ, 
ଗୁଣଜର୍ମଭିଭତିକ ଓ ପ୍ରୀତିବୋଧ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଥୁଲା, ତାହା ସମକାଳୀନ 
ସଂଘର୍ଷମୟ ଓ ବିଦ୍ଧେଷାତମ୍ମକ ମାଧ୍ୟମ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ଆଦୌ ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ 
ବୋଲି ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମନ୍ତବ୍ଯ ଦେଇଛତ୍ତି । ସହନଶୀଳତା, ବିଶ୍ଵ ଭାତତ୍ସ ବୋଧ, 
ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକଡା ଯଦି ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ସ୍ଵରୂପ, ପ୍ରଦୂଷିତ ଭାରତୀୟ 
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ସମାଜରେ ସେହି ଭାବାଦର୍ଶର ପୁନଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ସେ କେବଳ 
କହିନାହାନି, ଲେଖାଗୁଡିକର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିନାହୀାନ୍ିୟ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି ।( ୧୮) ଏବଂ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ବିଚାରକୁ 
ସମର୍ଥନ ଜଣାଇଛନ୍ତି । ଏବଂ ତାଙ୍କ ଆନ୍ଦୋଳନ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ଅନ୍ଯତମ 
ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି । 


ରାନାଡେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ସମକାଳୀନ ଅନ୍ୟ ସାଧକମାନଙ୍କ ଧର୍ମ ଓ ଜାତି 
ସଂକ୍ରାନ୍ତ ବିଚାର, ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସର ବିଭିନ୍ନ ଅଧୟବେଶନରେ ବିଶେଷ 
ଆଲୋଚନାର ପ୍ରସଙ୍ଗ ହୋଇଛି । ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ, ସେମାନଙ୍କ କଥା ଶୁଣିଲେ, 
ସେମାନଙ୍କ ଛାଇ ପଡିଲେ, ଅନ୍ୟମାନେ ଯେ ଅପବିତ୍ର ହୋଇଯାଉଥୁଲେ, ତାହା 
ନୁହେଁ, ସେମାନଙ୍କୁ ଶୃଦ୍ରମାନଙ୍କଠାରୁ ୩୩ଫ୍ୁଟ୍‌, କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ ବୈଷଶ୍ଯମାର୍ନଙ୍କଠାରୁ 
୬୬ପଫ୍ରଟ, ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କଠାରୁ ୯୯ଫ୍ରଟ ଦୂରରେ ରହିବା, ରାସ୍ତା ଉପରକୁ ଆସିବା 
ପୂର୍ବରୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସୂଚନା ଦେବା ନିମନ୍ତେ ଶବ୍ଦ କରିବା, ଜନଗହଳି ଖୋଲା ଓ 
ସର୍ବସାଧାରଣ ଗତାଗତ ରାସ୍ତାରେ ନଚାଲିବା, ଚାଲିଲାବେଳେ ହାତରେ ଝାଡ଼ୁଧରି 
ପାଦଚିହ୍ବକୁ ପହଁରି ପହଁରି ଯିବା, ଅଣ୍ଟା ଉପରକୁ କିଛି ନପିଛିବା, ସାମାଜିକ 
ଉତ୍ସବରେ ଗୀତ ନବୋଲିବା ଏବଂ ଛେପ ପକେଇବା ପାଇଁ ଛୋଟପାତ୍ର ବେକରେ 
ଓହଳାଇ ଚାଲିବା ଆଦି ଅମାନବୀୟ ବିଧ (୧୯) ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ବ୍ଯବହୃତ । 
ପଞ୍ଚମ, ଅତିଶୂଦ୍ର ନାମଶୂଦ୍ର ଅବର୍ଣ୍ଣ ଅନ୍ତ୍ଯଝ, ପରିହା, ଅଚ୍ଛବ, ଅସ୍ୃଶ୍ଯ, ବଶ୍ଯ, 
ବର୍ବର ଆଦି ଶହଦଗୁଡିକର ପ୍ରୟୋଗ ଅନେକଙ୍କୁ ଅବିଶ୍ବାସ୍ୟ ବୋଧ ହୋଇଛି ଏବଂ 
ନିଜକୁ ଏକ ଜାତି ବା ନେସନ' ଏବଂ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ(ପ୍ଯୁପୁଲ) ବୋଲି ଦାବି 
କରୁଥ୍‌ବା ଭାରତୀୟମାନେ ଜନସଂଖ୍ୟାର ପ୍ରାୟ ଏକ ପଞ୍ଚମାଂଶ (ପ୍ରାୟ ଛ କୋଟିକୁ 
ଅସ୍ତୃଶ୍ଯ କହି, ବିକାଶର ସବୁ ବାଟକୁ କିଳିଦେବା ଜାତୀୟବୋଧ ଓ ମାନବିକତା- 
ବୋଧର ବିରୋଧୀ ବୋଲି ୧୯୦୯ ମସିହାରେ ଇଡଵ୍ତିଆନ ରିଭ୍୍ୟୁରେ ପ୍ରକାଶିତ 
୨୩ଟି ଲେଖାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । ଏପରିକି ଡିପ୍ରେସତ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗକୁ 
ମଧ୍ଯ ନ୍ୟାୟମୂ୍ି ଚନ୍ଦ୍ରଭାରକର ନାପସନ୍ଦ କରିଛନ୍ତି । ବରୋଦାର ଗାଇକୱର୍ଡ, 
ଜାତୀୟ ସ୍ଵାଥ ସଂଧାନରେ ସେମାନଙ୍କ ବିକାଶର ପ୍ରାସଗିଂକତା, ପୃଥ୍୍‌ବୀର ସବୁ 
ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଦଜିତମାନେ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ଭାରତର ଜାତି-ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅନ୍ଯ ୟୁରୋପୀୟ 
ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡିକଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଏବଂ ସାର୍‌ ଜର୍ଜ କୁର୍କ ସରଜାର ଓ ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣଧମାନେ ଏହି 
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ସାମାଜିକ କ୍ଷତର ନିରାକରଣ ପାଇଁ ଯନୃଶୀଜ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ମତଦେଇଛନ୍ତି । 
( ୨୦) ମାତ୍ର ବ୍ରିଟିସ ସରକାରର ଏହି ମାନବୀୟ ଓ ସମ୍ଭେଦନଶୀଜ ସମସ୍ୟାର 
ରାଜନୀତିକ ସମାଧାନ -ମାନସିକତା ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥାକୁ ଜଟିଳଡର କରିଛି । ପୂର୍ବରୁ 
ଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି, ମୁସଲମାନମାନଙ୍କୁ ରାଜନୀତି ଓ ସମାଜବ୍ଯବସ୍ଥାର “ସଂଖ୍ୟା 
ଲଘୁ'ର ମାନ୍ଯଡା ଦେଇଥ୍‌ବା ସରକାର, ପରବର୍ତୀ କାଳରେ, ଅସବର୍ଣ୍ମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଆଉ ଏକ ତାଲିକା ତିଆରି କରିଛନ୍ତି ଡିପ୍ରେସଡ଼ କ୍ଲାସ୍‌” ଶୀର୍ଷକରେ । 
୧୯୧୯ ମସିହାରେ ‘ଲୋକାଲ ସେଲଫ୍ର ଗଭର୍ଣ୍ଡମେଣ୍ଟଂ ସଂଗଠନରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରତିନିଧ୍ୂଙ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ଦିଆଯାଇଛି । ୧୯୩୦ ମସିହାରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଆଫିସିକ ତାଲିକାରେ ପ୍ରାୟ ଏଗାର ଶହ ଜାତିର ନାମ 
ଦରଜ ସହିତ, ସେମାନଙ୍କୁ ସିଡ୍ୟୁଲ୍‌ଡ କାଷ୍ଟ, ପ୍ରୋଟେଷ୍ଟାଣ୍ଡ ହିନ୍ଦୁ ନନନକନଫରମିଷ୍ଟ 
ହିନ୍ଦୁ କୁହାଯାଇଛି । ପ୍ରଶାସନର ଜାତିପ୍ରଥା ନାମକ ମୋହର ଓ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ 
ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ “ଡୋମିନାଣ୍ଡଂ ଓ ମାଇନର ଓ ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
‘ଭଉଚ୍' ଓ “ନୀଚ” ଗୋଷ୍ଠୀର କେବଜ ଭାଗଭାଗ କରିଦେଇ ନାହିଁ, ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ 
ଆପଣା ଆପଣାର ଅସ୍ପିତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ପ୍ରଚୋଦିତ କରିଛି । ସେମାନେ ଯେ 
ଅନ୍ଯ ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ଓ ଦଳିତ ଏହି ବାସ୍ତବତାକୁ ଭୁଲିଯାଇ, ପରସ୍ପର ସହିଡ 
ଝଗଡିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଖଟଣି କରିଛନ୍ତି । ଏବଂ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଏହି ପରିଚିତି ଖୋଜା 
ମାନସିକତା ସଂକ୍ରମିତ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମ୍ପଦାୟ/ ଜାତି / ବର୍ଣ୍ଣର ମଣିଷମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଭାଗ ଭାଗ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି। 


ଏହି ଜାତିଗତ ବିଭକ୍ତିକରଣ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଜାତିଗତ ଦଂଗା ସୃଷ୍ଟିର 
କାରଣ ହୋଇଛି । ଆପଣାକୁ ବଞ୍ଚିତ ଓ ଅସମ୍ମାନିତ ମଣୁଥ୍‌ବା ଜନଗୋଷ୍ଠୀର 
ମଣିଷମାନେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଏକ ନିରାପଦ ଦୂରତା ରଖି, ଇଂରାଜୀ 
ପ୍ରଶାସନକୁ ସହଯୋଗ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାହା ଭାରତୀୟ ମୁକ୍ତିସଂଗ୍ରାମର ସ୍ତୋତକୁ 
ସମସ୍ୟା ସଂକୃଳିତ କରିଛି । ମାତ୍ର ଏହାଠାରୁ ଅଧୁକ କ୍ଷତି ଗ୍ରସ୍ତ ସଂପୃକ୍ତ 
ଗୋଷ୍ଠୀଗୁଡ଼ିକର ଆର୍ଥକ ଓ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି /ବସ୍ତୁତଃ ୧୯୧୯/୨୦ ମସିହାରେ 
ଜାତି ଓ ଧର୍ମ କୈନ୍ଦ୍ରିକ କେତେକ ରାଜନୀତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପେରିଆର, ଆମ୍ବେଦକର 
ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ଜାତିଗତ ରାଜନୀତି ଓ ସର୍ବୋପରି ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ “ଭାରତୀୟ 
ଅସ୍ମିତା ସଂରଚନାରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଭବର ନୂତନ ପରିଚଟ୍ଟା ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ 
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D୮ 


ଚେତନାରେ ଖିପନିବେଶିକ କରଁତ୍ଵ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଏକ ଅଭିନବ ସଂଗ୍ରାମର ଭ୍ରୁଣ 
ସଂଚାର କରିଛି । ତେଣୁ ୧୯୨୦ ପରବର୍ଗୀ ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ଯକକୁ ଏହି ଭାବାଦର୍ଶର 
ଗର୍ଭାଧାନ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମୀଚୀନ । 


ଚାରି 


ଏଠାରେ ଯେଉଁ ଓଡ଼ିଶା! ବିଷୟରେ ମୁଁ ଆଲୋଚନା କରୁଛି, ତାହା 
ବ୍ରିଟିସଓଭାରତର ଏକ ଅଂଶ ବିଶେଷ ଓଡ଼ିଶା” ( ୧୮୦୩-୧୯୨୦) । ଆମେ ଆଜି 
ଦେଖୁଥିବା ‘ଓଡ଼ିଶା? ସେହିକାଳରେ ଏମିତି ନଥୁଲା। “ପ୍ରାକୃତିକ ଓଡ଼ିଶା ଓ ‘ରାଜନୀତିକ 
ଓଡ଼ିଶା? ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାର୍ଥକ୍ୟ ବେଶ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ ଥଲା । ଇଂରେଜ ଓ ସମକାଳୀନ ଭାରତବର୍ଷର 
ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଦେଶିକ ନେତୃତ୍ନ ହିଁ ଏହି ବିସମତା ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ଥୁଲା । ମାତ୍ର ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତି” ସଂପର୍କରେ, ସଂକ୍ଷେପରେ ଏକଥା ପ୍ରାୟତଃ କୁହାଯାଇ ଆସୁଛି ଯେ, 
ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନ, ଅନ୍ୟ ପ୍ରଦେଶର ମଣିଷମାନଙ୍କଠାରୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ, ଏବଂ ଯାହା କିଛି ସେମାନଙ୍କର “ନିଜସ୍ଵ! ବୋଲି ଲାଗେ, ତାହା 
ମଧ୍ଯ ବିଡର୍କିତ ପ୍ରସଙ୍ଗ । ସେମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ପ୍ରାୟତଃ ଗୋଟିଏ କଥା କୁହାଯାଏ 
ଯେ, ଏହା ଥୁଲା ଏକ ବ୍ରାତ୍ୟ ଭୂମି । ଅର୍ଥାଡ଼ ଏହାର ଆଦିମ ଅଧ୍ୁବାସୀମାନେ ଥୁଲେ 
ଆଟବିକ, ଅସଂସ୍କୃତ, ଦୂଷିତ । ଏଠାକୁ ସମୟକ୍ରମେ ଉତ୍ତରରୁ ଆର୍ଯ୍ୟଯ/ବ୍ରାହ୍ମଣ, 
ମୁସଲମାନ, ଦକ୍ଷିଣରୁ ଦ୍ରାବି ଅଣଆର୍ଯ୍ୟ ପଶ୍ଚିମରୁ ମରହଟ୍ଟା ଏବଂ ଶେଷରେ 
ଇଂରେଜମାନେ ଆସିଛଚ୍ତି । ଫଳତଃ ଏହାର ସଂସ୍ତୃତି, ସମାଜବ୍ଯବସ୍ଥା, ଭାଷା, ସାହିତ୍ଯ 
ବହୁ ବହିରାଗତଂକ ସଂଶ୍ରବରେ ବର୍ଣ୍ଣାଢ୍ୟ ବା ଂମିଶ୍ରଂ ହୋଇଛି । ଇଂରେଜ ଅଧୂକାର 
ପରେ, ଏହି ଭୂମିର ବାସିନ୍ଦାମାନଙ୍କର ରାଜନୀତିକ ଓ ସାଂସ୍ତୃତିକ ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ 
ବିଶେଷ ପରିବର୍ଭନ ଦେଖାଯାଇନାହିଁ । ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ବୈଦେଶିକୀ- 
ପ୍ରତିଛାୟା! ବୋଲି ଏକ ଧାରଣା ଜନ୍ମନେଇଥାଏ । ତେଣୁ ଏକ ସ୍କାଧୀନ-ରାଜନୀତିକ 
ଆୟତନରେ ବଞ୍ଚୁଥିବା ଏହି 'ମିଶ୍ରଓସମୁଦାୟଂର ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟରେ ଦଳିତ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ଚର୍ଚ୍ଚା କାଳରେ, ଆମକୁ ପୃଥ୍‌ବୀ ଓ ଭାରତରେ ଏହି ବିଷୟ-ଚର୍ଚ୍ଚା 
ପରମ୍ପରା ନିର୍ଭର ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ମାତ୍ର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ-ଓଡ଼ିଆ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ କହିଲେ ଆମେ ଓଡ଼ିଶାରେ 


ଦଳଢିତମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲିଖିତ ସାହିତ୍ଯ, କି ଅ-ଦଳିତମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦଳିତମାନଙ୍କ 
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୬୯ 


ଜୀବନ ଓ ସମସ୍ଯା ଏବଂ ଏହି ସମସ୍ଯା ଦ୍ଵାରା ଜାତୀୟ ଜୀବନ( ?) କେଉଁପରି 
ସଂକ୍ରମିତ ଓ ତତ୍ଵ ସଂପର୍କିତ କଳାକୃତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ଏହା ଏକ ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ । 
ଏହି ଆଲୋଚନାରେ “ଦଳିତ-ଅବବୋଧ” ସହିତ ସୃତ୍ରାୟିତ ଉଭୟ ଦଳିତ ଓ ଅ- 
ଦଳିତ, ଉଭୟ ଗୋଷ୍ଠୀର ଲେଖକଙ୍କ ମାନସିକଡା ଓ କୃତିକୁ ମୁଁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଏବଂ 
ଅଣଓଡ଼ିଆ ଓ ଓଡ଼ିଆମାନେ, ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ରାଜନୀତିକରଣରେ 
କିପରି ନେଡତ୍ଵ ନେଇଛନ୍ତି, ତାହାର ପ୍ରସଙ୍ଗ ବା କନ୍ଧଟେକଷ୍ଟ ବ୍ଯାଖ୍ୟାନ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛି ଏବଂ ସନାତନ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ଧର୍ମ ଓ ବର୍ଣ୍ଣଭେଦ ପ୍ରଥା, 
ଦୁଇଗୋଟି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରସଙ୍ଗ ହୋଇଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା, ବ୍ରିଟିସ୍‌ ଏଇଣ୍ତିଆର ଉଭୟ ଦେଶୀ ଓ 
ବିଦେଶୀ ବିଦ୍ଧାନ-ରାଜନୀତିଜ୍ଞମାନେ, ଉଭୟକୁ ‘ଗୋଟିଏ” ଭାବରେ ବିବେଚନା କରିବା 
ଦ୍ଵାରା “ଦଳିତବିତର୍କ' ଜଟିଳ ଓ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି । 


ମୁଁ ପୂର୍ବରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି, ପ୍ରାୟ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ଉଡ଼୍ର ଖଣ୍ଡରେ 
ଚାରିବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅଜାତିମାନେ ( ସାରଜା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତରେ “ଅଜାତି” ଶବ୍ଦ ବହୁ 
ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି, ମାତ୍ର ସେ ଏହି ଶବ୍ଦ ‘ଅସୃଶ୍ଯୟ' ଅର୍ଥରେ ଯେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି ତାହା ଏକ ବିତର୍କିତ ପ୍ରସଙ୍ଗ ।) ଥଲେ । ମାତ୍ର ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ପ୍ରଥମାର୍ଵରେ, ପ୍ରଥମେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ମିସନାରୀ ପାଦ୍ରୀ ବା ଧର୍ମପ୍ରଚାରକ ଏବଂ ପରବ 
କାଳରେ ଇଂରେଜ ପ୍ରଶାସନ ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଏକ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଓ ରାଜନୀତିକ ରୂପ 
ଦେଇଛି । ତେଣୁ ପାଦ୍ରୀମାନେହିଁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜାତି ଓ ଧର୍ମ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ସମୀକୃତ- 
ଚର୍ଚ୍ଚାର ଉଦ୍ରଗାତା । ସେମାନଙ୍କର ଏହି ଚର୍ଚ୍ଚା ମାନସିକତା ଗଢଣରେ ମହାର୍ଘ ଉପାଦାନ 
ହୋଇଛି ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ବିଧ୍‌ ବିଧାନ । ସେତେବେଳକୁ ଶ୍ରୀ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ଅସ୍ମିତାର ସର୍ବମୂଜ ପ୍ରେରଣାରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇସାରିଛର୍ତି ଏବଂ ସର୍ବଭାରତୀୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପୀଠ, ଉଭୟ 
ଆଧ୍ଯାତ୍ମ ଓ ଧର୍ମ ଭାବନାର ଅନ୍ୟତମ ଆୟତନର ସ୍ଵୀକୃତି ପାଇଛି । ପାଦ୍ରୀମାନେ 
ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ, ତାଙ୍କ ମନ୍ଦିର ଓ ଘୋଷଯାତ୍ରାକାଜୀନ ତାଙ୍କ ବିଧ୍ବବିଧାନରେ ଲକ୍ଷସଂଖ୍ଯକ 
ମଣିଷମାନଙ୍କ ସଂପୃକ୍ତିକୁ ଦେଖ୍‌ଛନ୍ତିୟ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି । ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ ଓ ଜଙ୍ଗଲଭୂମିକୁ 
ବି ଯାଇଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟମାନଙ୍କର ଧର୍ମାଚାର ଓ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସ, ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ଯଥୂତ( ? ) 
କରିଛି । ସେମାନଙ୍କ ଚେତନାର ଆଲୋକ ନପାଇ “ଯୀଶୁବାଣୀ” ଯେ ଅସଲ ଥିଷଧ୍‌' 
ଏହା ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ସେମାନେ ଯୋଜନା କରିଛନ୍ତି । ଯୋଜନା “ନିଦାନ'ର ପରିଣତ 
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ହୋଇଛି ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଷ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମାନ୍ତରୀକରଣ” । ଏଥୁପାଇଁ ଦେଶୀ ଭାଷାରେ ସେମାନେ 
“ପ୍ରଚାରପତ୍ର' ଓ ଗପ, କବିତା ଲେଖଛବଚ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ଉଦେଶ୍ୟ 
ହୋଇଛି-ଏକ ଜନସମୁଦାୟର ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିମଣ୍ଡଳରେ “ଘୃଣା” ଓ 
ବଞ୍ଚନା'ର ପାତ୍ର ହୋଇ ବଞ୍ଚୁଥୁବା ମଣିଷମାନଙ୍କର କୋଳାଗ୍ରତୀକରଣ ଓ ମାନସିକ 
ରୂପାନ୍ତର ଅର୍ଥାଡ଼ ଅସ୍ପୃଶ୍ୟମାନେ” ଗୋରାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଟୃଶ୍ଯ ହେବାର ବିରଳ ଓ 
ଅଭାବିତ ସୁଯୋଗ ପାଇଛନ୍ତି । ପାଦ୍ରୀମାନେ ଓଡ଼ିଆ ଓ ଓଡିଶାକୁ କେମିତି ଦେଖିଛନ୍ତି, 
ଉତ୍ଲିୟମ କାରୀ ଏବଂ ଆମ୍‌ସ ସଟନଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କାଯାଇପାରେ । 


“ଓଡ଼ିଶା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଓ ମୃର୍ଭିପୂଜାର ଉପବନ । ଅଥବା ଏକ ଉତ୍ତପ୍ତ 
ମହାଭାଣ୍ଡଂ ଯାହା ଭିତରେ ଶତ ଶତ ବର୍ଷର ଅଜ୍ଞତା, ନିର୍ବୋଧଡା, ଧର୍ମାନ୍ଧତା 
ବିଷାକ୍ତ ଉତ୍ପାଦନର କାରଣ ହୋଇଅଛି ଏବଂ କେବେ ଏହା ପରିଷ୍ଠଡ ହେବ, ତାହା 
କହିବା କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ । ××× କେତେକ ନ୍ୟସ୍ତସ୍ବାର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତି କାଳକାଳ ଧରି ମୁକ୍ତିକାମିନତାର 
ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖାଇ, ଅନଛ୍ଧବିଶ୍ନାସ ଓ ମିଥ୍ୟାଚାର ମାଧମରେ ଶୋଷଣକୁ ନ୍ଯାୟୋଚିତ 
କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି ।( ୨ ୧ ) 


“ଏଠି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାଡିର ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ଜାତିକୁ ସର୍ବୋତ୍ତମ ଜ୍ଞାନ କରେ, 
ଅନ୍ୟକୁ ଇର୍ଷା କରେ । ଏପରିକି, ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ସବାତଳେ ଥୁବା ଜାତିର 
ଲୋକମାନେ ମଧ୍ୟ ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ମହତ୍ସକୁ ସନ୍ଦେହ କରେ । ଏବଂ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର 
ଧର୍ମବିଚାର- ପୌତ୍ତଜିକତାବାଦ, ଅନୈତିକ ଯୌନାଚାର ଓ ଛଜ- ଆଚରଣର କଳାମ୍କ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ( ୨୨) ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ, ଲରି, ଅବଶ୍ଯ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କର ସହନଶୀଳତାର 
ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ସଟନ, ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ ଓ ନୈତିକ ଜୀବନଧାରାକୁ 
ଆଦୌ ସ୍ଵୀକାର କରିପାରି ନାହାନ୍ତି । ଏବଂ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ପାଦ୍ରୀମାନଙ୍କର ହିନ୍ଦୁ 
ଧର୍ମାନ୍ତରୀକରଣ” ପରିଯୋଜନା, ଉଭୟ ଉଚ୍ଚ ଓ ନିମ୍ନ ବର୍ଣ୍ଣର ଲୋକମାନଙ୍କୁ, ପରସ୍ପର 
ପ୍ରତି ସନ୍ଦେହ, ଘୃଣା ଓ ଇର୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ଦେଇଛି । 


“ସମକାଳୀନ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ପରିମଣ୍ଡଳ ମହିମା ଗୋସେଇଁ ନାମରେ 
ଜଣେ ଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସଂସ୍ତର୍ଶରେ ଆସିଛି । ତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତମାନେ ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ 
‘ମାନବାୟନ? ବୋଲି ଦାବି କରିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ତାଙ୍କ ଜନ୍ମ, ଜାତି, କୁଳ ଓ ଗୋତ୍ରକୁ 
“ଅଡିକଳ୍ପନା'ର ଜାଲରେ ଛନ୍ଦି ଦିଆଯାଇଛି । ତାଙ୍କ ଡିରୋଧାନ (୧୮୭୬ ମସିହା 
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ମାଘ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା) ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରକାଶିତ କେତେଗୋଟି ସମ୍ବାଦର ତାଙ୍କ ଲୋକପ୍ରିୟତା ଓ 
ପ୍ରବର୍ଭିତ ମହିମାଧର୍ମଂର ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଇଛି । ତାଙ୍କୁ ଧୂଜିଆବାବା, ଫଳାହାରୀ 
ବାବା, ନିରାହାରୀବାବା ଏବଂ ଶୂନ୍ଯଦେହୀ କୁହାଯାଇଛି । ପୁରୀ ଓ କପିଳାସ ତାଙ୍କ 
ସାଧନାର ପୀଠ ହୋଇଛି । ସେ ଆପଣାର ଂଶୂନ୍ଯବାଦ” ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଦାରୁଠୈଙ୍ଗ, ମାଳବିହାରପୁର, ଯୋରନ୍ଦା ଓ ସମକାଳୀନ ଓଡ଼ିଶା, କେନ୍ଦ୍ରରାଜ୍ୟ ଓ 
ଗଡଜାତ ଗୁଡ଼ିକରେ ଶୂନ୍ୟମନ୍ଦିରମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି । ଜାତି ଭେଦପ୍ରଥା, ବହୁ 
ଦେବଦେବୀ ପୂଜନ ବିଶିଷ୍ଟ ଧର୍ମାଚାର, ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ଆଳରେ, 
ବିବାହବ୍ରତ, ମେଳା ମହୋତ୍ସବରେ ଅନାବଶ୍ଯକ ଆଟୋପ ଓ ଅଥ୍ଥବ୍ୟୟ ଏବଂ 
ଉଚ୍ଚବର୍ଗୀମାନଙ୍କର ଶୋଷଣ -ମାନସିକଡାକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ପ୍‌ ଥିଷଧ୍ବରେ ଉପଶମ କରିବା ତାଙ୍କ 
ଧର୍ମବିଚାରର ଆଦର୍ଶ ହୋଇଛି । ଏକବସ୍ତ୍ରୀ ହୋଇ ସେ ଗାରୁ ଗାଁ ଘୂରି ବୁଲିଛନ୍ତି 
ଗୋଟିଏ ଗାରେ ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ରାତି ରହିଛନ୍ତି । ବକତେ ଖାଇଛନ୍ତି । ସଂସାର ସୃଷ୍ଟ 
ସକଜ ବିଭବ ଭିତରେ ଯେ ବ୍ରହ୍ମସତ୍ତା ଅଦୃଶ୍ୟ ଭାବରେ ବର୍ଭମାନ, ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା 
ମଣିଷ ସୃଷ୍ଟ ଏବଂ ଆର୍ଥନୀତିକ ଶୋଷଣ ଯେ ସମ୍ଭାନ୍ତ ବା ବିଶିଷ୍ଠ ଧର୍ମାଚାରର 
ପ୍ରଧାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏହି ଡତ୍ଗ ସଂପର୍କରେ ଅବଗତ କରାଇଛନ୍ତି । 
ସବୁଜାତିର ମଣିଷ ତାଙ୍କ ଂସମାନତାବାଦୀ ବିଚାରକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଏବଂ ସେ 
ତାଙ୍କର ବିରୋଧ କରୁଥୁବା ରାଜା, ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଧୋବା, ମାଳି, ଦାରୀ ଓ ଭଣ୍ଡାରୀ” 
ଏହି ୬ ଜାଡିର ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଛାଡି ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ ଘରେ ଭୋଜନ କରିଛନ୍ତି । 
ଧୋବା, ମାଳି, ଦାରୀ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥାକରେ ନିମ୍ନବର୍ଗୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ 
ଉଚ୍ଚମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵସ୍ତ ସେବକ, ନୀଚଜକାର୍ଯ୍ୟର ସଂପାଦକ, ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କ ଆତିଥ୍ଯ 
ସହଜ ଗ୍ରହଣୀୟ ନୁହେଁ ବୋଲି ଚର୍ଚା କରିଛନ୍ତି ।( ୨୩) ମାତ୍ର ଏହି ନୀଚକର୍ମ ତ୍ୟାଗ 
କରୁଥୁବା ବ୍ୟାନ୍ତିମାନଙ୍କୁ ସେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀଭୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ପ୍ରଭାବ 
ହାଡି ଓ ପାଣମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିବାଦୀ କରିଛି । କୁମ୍ଭିଗଛର ତର୍ୁୁରେ ତିଆରି ଓ ଗେରୁରଂଗର 
ବସ୍ତ୍ର ପିନ୍ଧୁଥୁବାରୁ ସାଧାରଣ ଲୋକେ ତାଙ୍କୁ “ କୁମ୍ଭିପଟିଆ”” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

ମାତ୍ର ଏଠାରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ପ୍ରାଥମିକ କାଳରେ, କପିଳାସରେ 
ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥୁବା ଏହି ଲୋକପ୍ରିୟ ‘ଫଳାହାରୀ”, ‘ଜଳଜାହାରୀ” ବାବାଙ୍କୁ ଢେଙ୍କାନାଳର 
ରାଣୀ ପ୍ରତ୍ୟହ ଦୁଧ ଯୋଗେଇବା ବେଳେ, ପରବର୍ର୍ୀ କାଳରେ, ରାଜା ତାଙ୍କ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ସ 
ପ୍ରତି ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ସୁକିନ୍ଦା କେନ୍ଦୁଟର ଓ ମଧୁପୁର ଅଂଚଳର ଜମିଦାର, 
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ରାଜା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ, ସେମାନଙ୍କୁ ‘ଜାତି ଧ୍ଵଂସକାରୀ” ରୂପରେ ବିବେଚନା କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଜାତି ବିନାଶର ପ୍ରବଳ ଉପାୟ ହେବାର ଦେଖି ଯାଜପୁର 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସତ୍ତା କରି ସ୍ଥିର କରିଅଛଚ୍ତିୟ ମହିମା ବାବାଜୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଯାହାର 
ଜାତିନାଶ ହୁଅଇ, ସେମାନେ ପତିତ ହେବେ। ଏବଂ ବିଧ୍ବମତେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିର ନକଲେ, 
କେହି ତାହାଙ୍କର ସଂସର୍ଗୀ ହେବେ ନାହିଁ । ଧର୍ମ ବିଷୟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କିଛି 
କହିବାର ନାହିଁ । କିନ୍ଧ ଏ ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକ ଯେ ରାଜାଙ୍କୁ ଅଧର୍ମୀ ଜ୍ଞାନ କରଚ୍ତି, 
ତହିଁର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ କି ଓ ରାଜା ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କି ? ଯେବେ ଗଡଜାତର ରାଜା 
ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ତହିଁରେ କିଛି ବକ୍ତବ୍ଯ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଯେ ଇଂରେଜ ଗବର୍ଣ୍ଣମେଣ୍ଟକୁ 
ବୁଝାଏ, ତେବେ ଏ କଥାଟି ବଡ କଠିନ ବୋଧ ହେଉଅଛି ।( ୨୪) ମହିମା ଗୋସାଇଁ 
ଯେ ଗଡଜାଡି ରାଜା ନୁହଁନ୍ତିୟ ଇଂରେଜ ପ୍ରଶାସନ ବିରୋଧୀ, ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣୀମାନେ ତାହା 
ପ୍ରମାଣ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି । ଆଠଗଡର ମାଳବିହାରପୁରଠାରେ ଜନୈକ ମହିମାଧର୍ମ 
ଦୀକ୍ଷିତ, ଧର୍ମ-ନିନ୍ଦୁକଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିବା ଯୋଗୁଁ, ତାଙ୍କୁ ଜେଲଦଣ୍ଡ ଭୋଗିବାକୁ ପଡିଛି । 
ଏବଂ ଏହି ଅପରାଧରେ ମହିମା ଗୋସେଇଁଙ୍କୁ ଦୋଷଦୁଷ୍ଠ କରାଯାଇଛି । ଗୋସେଇଁ 
ନିରୁଦ୍ଦେଶ ରହିଛନ୍ତି ।( ୨୫) ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣଠୀମାନେ ମଧ୍ୟ ଗୋସେଇଁଙ୍କୁ ‘ଜଣେ ପ୍ରବଞ୍ଚକ, 
ଯାବଜୀବନ ଠକ ବୃତ୍ତି କରି କାଳାତିପାତ କରିଛନ୍ତି, ଦେହଯାକ ପୋକ ହୋଇଗଲା, 
ସେ କିପରି ପ୍ରଭୁ ହୋଇପାରେ, ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ ବି କରିଛନ୍ତି । ( ୨୬) ପାଦ୍ରୀମାନେ 
ଅବଶ୍ୟ ଗୋସେଇଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଓ ଧର୍ମବିଚାରର ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି ।( ୨୭) ମାତ୍ର, 
ବ୍ରିଟିସ୍‌ ପ୍ରଶାସନ, ସମକାଳୀନ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜା, ଜମିଦାର ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣର କ୍ଷମତା- 
ବିସ୍ତାରୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏବଂ ନବଶିକ୍ଷି କେହି ମହିମାଙ୍କ ବିଚାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ପାରିନାହାନ୍ତି । ଏକ ସମ୍ବାଦ ସଂପର୍କରେ ଆପଣାର ଉଦ୍ଵବବେଗ୍‌ ପ୍ରକାଶ କରି, ଦୀପିକାର 
ସଂପାଦକ ଲେଖୁଛନ୍ତି “ଏହି ଧର୍ମ ପ୍ରଥମେ ଭାରି ପାଦୃର୍ଭାବ ହୋଇଉଠିଥୂଲା । 
ଭୂତପୂର୍ବ କମିସନର ସାହେବଙ୍କର, ତାଡନାରେ କମ୍‌ ହୋଇଯାଇଥୁଲା । ଏବେ କ୍ରମେ 
କ୍ରମେ ପୁଣି ବିସ୍ତାର ହେଉଅଛି । ସେଥପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ରଖ୍ବା ଉଚିତ ।”( ୨୮) 
ମହିମା ଗୋସେଇଁଙ୍କ ତିରୋଧାନ ଅନ୍ତେ, ପ୍ରଶାସକୀୟ ' ଦମନ ସମ୍ଭବତଃ 
ଏକ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ମନ୍ଦୀଭୂତ କରିଛି । ମାତ୍ର ଏହାର ପୁନଃ ବିସ୍ତାରଣର 
ନେଡ଼ତ୍ସ ନେଇଛନ୍ତି ଜଣେ ଦଳିତ ବର୍ଗର ପ୍ରତିଭା, ଭୀମଭୋଇ । ରେଢାଖୋଲ ରାଜ୍ୟର 
କୌଣସି ଏକ ଗାଁରେ ସେ ଜନ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଆଶ୍ରମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି 
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ସୋନପୁର ରାଜ୍ୟର ଖଲିଆପାଲିରେ । ସେ ଚାରିଜଣ ନାରୀଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧୀ କରିଛନ୍ତି । ଏବଂ ତାଙ୍କ ସଂଗଠନାମତ୍ମକ ଶକ୍ତି ଓ 
କବି ପ୍ରତିଭା, ମହିମାଧର୍ମର ଗଣାଭିମୁଖତାର କାରଣ ହୋଇଛି । ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା, 
ସାମନ୍ତବର୍ଗଙ୍କର ଆର୍ଥକ ଶୋଷଣ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦ ପ୍ରଭାବିତ ଆଚାର-ସର୍ବସ୍ବ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସ 
ହିଁ ସାଧାରଣ ଜନତାର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ନିର୍ବେଦତାର କାରଣ ଏବଂ ସବୁ ମଣିଷର ସୁଖ 
ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଆପେ ନରକଗାମୀ ହେବାଲାଗି ଆଧ୍ଯାତ୍ମ ଉଚ୍ଚାରଣ, ତାଙ୍କୁ 
ସକଳଙ୍କର ପ୍ରିୟ କରିଛି ।( ୩୦) ତାଙ୍କ ପ୍ରଭାବରେ ବହୁ ଗ୍ରାମର ଲୋକେ ମହିମାଧର୍ମ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଖୁଣ୍ଡନାମକ ଗ୍ରାମର ସବୁ ବାସିନ୍ଦାଙ୍କର ମହିମା ଧର୍ମଗ୍ରହଣ, 
ସମକାଳୀନ ଶାସକଙ୍କୁ ଚକିତ କରିଛି । ଫଳତଃ ରେଢାଖୋଲର ରାଜା, ମହିମାଧର୍ମକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଏହି ସ୍ଵୀକୃତି ପଛରେ ରହିଛି ପ୍ରଜାତୃଷ୍ଠୀକରଣର ରାଜକୀୟ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ । (୩୧) 


ମହିମାଧର୍ମ ଯେ ପ୍ରାକୃତିକ ଓଡ଼ିଶାର ଗଡଜାତ ସମୂହରେ ଅତାନ୍ତ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଥୁଲା ଏବଂ ଭୀମଭୋଇ ଯେ ସମ୍ଭବତଃ ତାହାର ନେତୃତ୍ସ ନେଇଥୁଲେ, 
ଏହାର ଏକ ବହୁ ଚର୍ଚ୍ଚିତ ଉଦାହରଣ, ସଂପୃକ୍ତ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କର ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ 
ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ । ୧୮୮୧ ମସିହା, ମାର୍ଚ୍ଚ ମାସ ଏକ ତାରିଖରେ, ଚନ୍ଦ୍ରପୁର ନିବାସୀ 
ଦସାରାମଙ୍କ ନେତୃତ୍ନରେ ୧୬ଢ଼ଣ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ଭାତ ହାଣ୍ଡି ସଂଗରେ ଧରି 
ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ବେଶପୋଷାକ 
ଦେଖି ପହରାବାଲାମାନେ ବାଟ ଓଗାଳିଛନ୍ତି । ବାଦ, ପ୍ରତିବାଦ ଶେଷରେ ଗଣ୍ଡଗୋଳର 
ରୂପ ନେଇଛି । ଗଣ୍ଡଗୋଜରେ ଦସାରାମ ମରିଛନ୍ତି । ଏବଂ ଏହି ଘଟଣା( ଦୁର୍ଘଟଣା) 
ପ୍ରଶାସନ, ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କୁ ଏକ ଆହ୍ବାନ' ପରି ବୋଧ ହୋଇଛି । 
ସମକାଳର ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମ୍ବାଦପତ୍ର ଏହି ଘଟଣାକୁ, ସେମାନଙ୍କ ଶବ୍ଦରେ ଚିତ୍ରଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଦୀପିକା, ‘ଜଗନାଥଙ୍କ-ପ୍ରତି ଆକ୍ରମଣ ଶୀର୍ଷକ ସମ୍ବାଦରେ, ସେମାନଙ୍କୁ 
““ଉଲ୍ଲଙ୍, ମଦୁଆନ୍ଯାୟ, ସାନ୍ତାଳଙ୍କ ପରି ଅସଭ୍ଯ ଓ ବଣୁଆ ଜାତି”, ସମ୍ବାଦ 
ବାହିକା, ଠଉଲ୍ଲଙ୍ଗ, ××× ମେଳ, ସ୍କାନ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ଝାଡା ଫେରି ପାଣି ଘେନଚ୍ତି 
ନାହିଁ, ××× ମଧ୍ଯ ସୁରାପାନ କରଚ୍ି ଏବଂ ଉଜ୍କଳଦର୍ପଣ, ଧର୍ମୋନ୍ନତି, ଜାତିଭେଦ 
ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ।( ୩ ୨) ଏହି ଘଟଣା (ଦୁର୍ଘଟଣା )ର 
ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ଅନୁସନ୍ଧାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସରକାର ତଦନ୍ତ ନିର୍ଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ପୁରୀ 
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ଜିଲ୍ଲାର ସହକାରୀ ପୋଲିସ ସୁପରିଣ୍ଡେଣ୍ଡେଣ୍ଟ ଜିଲ୍ଲା ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ ଜିଲ୍ଲା ଡେପୁଟି 
ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ, ଜିଲ୍ଲା ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଅଧ୍ୟକାରୀ, ଚିଫ୍ବ କମିସନରଙ୍କ ଆସିଷ୍ଟାଣ୍ଡ ସେକ୍ରେଟାରୀ, 
ବାଙ୍କିର ତହସିଲଦାର, ଅନୁଗୋଳ ଡହସିଲଦାର, ଢେଙ୍କାନାଳର ମାନେଜର ବାବୁ 
ବନମାଳୀ ସିଂ ଏବଂ ଏସିଆଟିକ୍‌ ସୋସାଇଟି ଅଫ୍ର ବେଙ୍ଗଲର ପ୍ରୋସିଡିଂରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ବିବରଣୀଗୁଡିକୁ ସମୀକୃତ କରି ସଂକ୍ଷେପରେ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ, ମହିମା 
ଗୋସେ ଇଁଙ୍କ ପ୍ରକୃତ ନାମ ଥଲା ମୁକୁନ୍ଦ ଦାସ । ସନ୍ଧ ମାନସିକତାର ଏହି ସଂସାରତ୍ୟାଗୀ 
ମଣିଷ ଜଣକ ଥୁଲେ ଯର୍ଥାଥଡଃ ବୈଷ୍ଣବ, ଶୂନ୍ୟବାଦୀ ପରମ୍ପରାର ସାଧକ, ବିପ୍ଲବୀ 
ସନ୍ଧର ଏବଂ ସମାଜଶୋଧକ ।( ୩୩) ଭୀମଭୋଇ, ମହିମା ଗୋସେଇଁଙ୍କ ଶୋଧକ 
ମାନସିକତାର ଅବଶ୍ୟ ଜଣେ ଗୃହୀ ସାଧକ ଥଲେ । ମାତ୍ର ଯେଉଁ ଚତୃର ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ 
ପ୍ରରୋଚନାରେ ଏହି ବବଶ୍ଯୟମାନେ” ବବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦ”ର ପ୍ରତୀକ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ମହିମା 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ଉଦ୍ୟମ କରିଥଲେ, ସେ ଯେ ଭୀମଭୋଇ ଥୁଲେ, ଏପରି ଅନୁମାନକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନପାରେ । 


ମାଡ୍ର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା, ଏହି କର୍ମୀ ସାଧକ ଓ କବିଙ୍କୁ ସମକାଳୀନ 
ଓଡ଼ିଶାର ଅଭିଜାତ ସାହିତ୍ୟିକ ଓ ସମାଜ ଶୋଧକମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରି ନାହାଁନ୍ତି । 
ସାହିତ୍ୟ ଇତିହାସର ସେ ଜଣେ ଉପେକ୍ଷିତ ଚରିତ୍ର ହୋଇ ରହିଯାଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ କବି 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍କୁ ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରଥମେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି ‘ଉତ୍ଳଦର୍ପଣ” । ଅଲେଖଂ ଶୀର୍ଷକ 
ଏକ ସମ୍ବାଦ ଆଲୋଚନାରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି- “ଏହାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମ୍ପତି ଜଣେ 
ଅଭୁତ ଲୋକ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଏ ବ୍ୟକ୍ତି ଜନ୍ମାନ୍ଧ । ଲେଖାପଢା ଜାଣନ୍ତି 
ନାହିଁ । ଏହାର ନାମ ଭୀମ କନ୍ଧ | ଓଡ଼ିଆ ମହାଭାରତ ଓ ଭାଗବତ ଶ୍ରବଣ କରି 
ଯାହା ବିଜ୍ଞ ହୋଇଅଛି । ଏ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜେ ଦୁଇ ତିନି ଖଣ୍ଡ ପଦ୍ଯ ଗ୍ରନ୍ଥ ରଚନା 
କରିଅଛନ୍ତି । ଏହା ବର୍ଭମାନ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଅଳଙ୍କାର ସ୍ଵରୂପ ହୋଇଅଛି । 
ଅନୁତରବର୍ଗ ଉପରେ ତାହାଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ଵ ଅଳପ ନୋହେ । ମାତ୍ର ଏକ ରମଣୀର 
ପ୍ରଣୟରେ ପଡିତ ହୋଇ ତାହାଙ୍କର ପ୍ରତିପର୍ରି ଅନେକ ପରିମାଣରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଛି । 
ଏଥୁ ସକାଶେ କୁମ୍ଭପଟିଆମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପୁଣି ଦଳାଦଳି ଆରମ୍ଭ ହୋଇଅଛି ।” 
(୩୪) ପୃଥବୀର ସବୁଭୂମିରେ, କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଧର୍ମ/ଆଧ୍ଯାତ୍ ବିଚାରର ଅନୁଷ୍ଠାନାୟନ, 
ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିଭାଜନ ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଗଢଣର କାରଣ ହୋଇଥାଏ, 
ମହିମାଧର୍ମରେ ତାହାହିଁ ସଂଘଟିତ ହୋଇଛି । ଭୀମଭୋଇ ଏହି ଧର୍ମର ଗୋଟିଏ 
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ଗୋଷ୍ଠୀର ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଛନ୍ତି । ତିରୋଧାନ(( ୧୮୯ ୫)ର ପ୍ରାୟ ବାରବର୍ଷ ପରେ, 
ତାଙ୍କ ଜୀବନ ଓ ସାହିତ୍ଯ ସଂକ୍ରାନ୍ତ ଚର୍ଚା, ପ୍ରଥମେ ସାହିତ୍ଯପତ୍ର ଓ ପରେ 
ପରେ ଇତି ହାସ ଗ୍ରଂଥରେ ସ୍ଥାନିତ ହୋଇଛି । (୩୫) ଦଳିତ ଭୀମଙ୍କ ପ୍ରତିବାଦୀ 
ପ୍ରତିଭା, ସାହିତ୍ଯକ-ଶାସ୍ତ୍ରାୟଣ ପ୍ରକ୍ତିୟାରେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଛି । ଅନାର୍ଯ୍ୟ ଜାତି 
ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ଏହି ଧର୍ମ ବିଚାର (ମହିମା) କ୍ରମଶଃ ଚଷା ସମାଜରେ ଅବଶ୍ଯ 
ପୁଷ୍ଠିଲାଭ କରିଛି । ମାତ୍ର ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ବିରାଟ ମହିମା ସନାତନ ଧର୍ମ ଆଗରେ 
ତିଷ୍ପି ପାରିନଥ୍‌ଲା ପରି ସୀମାବଦ୍ଧ ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ମହିମାଧର୍ମ ଜୀବନ୍ତ ରହିବା 
ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ, ବିଦାନମାନେ ସଂଶୟ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ।( ୩୬) ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ବିଶିଷ୍ଟମାନଙ୍କର ମହିମାଧର୍ମ, ମହିମା ଗୋସେଇଁ ଓ ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ଏହି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଓ ମନ୍ତବ୍ୟ, ଉନବିଂଶ ଶତାଦୀର ପ୍ରତିଧ୍ଵନି । ଏବଂ ଏହି ପ୍ରତିଧ୍ବନି, 
ଅଭିଜାଡ ଓ ଅବଶିଷ୍ଟବର୍ଗର ମଣିଷମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଥୂବା ଘୃଣା, ବିଦ୍ବେଷ, 
ଅସହି ଞୁତା ଭାବର ଉଚ୍ଚାରଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ମହିମା ଗୋସେଇଁ କି 
ଭୀମଭୋଇ ଅସହିଷ୍ଣୁ କି ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ନଥ୍‌ଲେ, ସେମାନେ ଥୁଲେ ବଞ୍ତ 
ଅବରଶିଷ୍ଟମାନଙ୍କର ମୁଖପାତ୍ର ଚେତନା ଉନ୍ମୀଳନର ସୃତ୍ରଧର, ସନାତନ ସଂସ୍କୃତି 
ଓ ମାନବବାଦର ପ୍ରବକ୍ତା, ଡେଣୁ ଏକ ସୁବିଧାବାଦୀ ଓ କଢ୍ଧତ୍ଵ ବିସ୍ତାରୀ ଗୋଷ୍ଠୀ, 
ସେହି ଉଭୟଙ୍କୁ ମ୍ବେ୍ଛ ଭୟଙ୍କର, ମଦ୍ଯପ, ଅସଂସ୍କୃତ କହିବ। ଆଦୌ ଅସ୍ଵାଭାବିକ 
ନଥୁଲା । 


କେବଳ ଓଡ଼ିଶା ନୁହେଁ, ସମକାଳୀନ ଭାରତବର୍ଷରେ ସମମାନସିକତାର 
ଆଉ ଦୁଇଜଣ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନର ନେଡ଼ତ୍ଵ ନେଇଛନ୍ତି “ସେମାନେ 
ଛତିଶଗଡ ଅଂଚଳରେ ଘାସି ଦାସ, ତାଙ୍କ ପୁଅ ବାଳକ ଦାସ ଓ ଆଧୁନିକ 
କେରଳର ନାରାୟଣ ସ୍ବାମୀ । ଘାସି ଦାସଙ୍କ ପ୍ରବର୍ଭିତ ଧର୍ମାନୁ ଷ୍ଠାନ “ସତ୍ବ ନାମ 
ପଥ” ନାମରେ ହିଁ ପରିଚିତ । “ସତ୍ବନାମଂ ସଂସାରସ୍ବଷ୍ଟା ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ଅନ୍ଯ 
ନାମ । ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ସବୁ ମଣିଷ ସମାନ । ବହୁଦେବଦେବୀ ଓ ବହୁଢାତି, 
ସୁବିଧାବାଦୀ ମଣିଷ ସୃଷ୍ଟ ଧର୍ମାଚାର । ଉନବିଂଶ ଶତାଦୀର ପ୍ରଥମାନଦ୍ଧରେ ଚମାର, 
(କୃଷକ, ମାତ୍ର ଉତ୍ତରଭାରତ ଓ ଓଡ଼ିଶାର ‘ଚମାର! ମାନଙ୍କ ପରି ଅସ୍ଟୃଶ୍ଯ ନୁହନ୍ତି ) 
ପରିବାରରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥୁବା ଘାସି ଦାସ( ୧୮୧୮) ମରାଠାମାନଙ୍କ ପ୍ରବର୍ଭିଡ 
କର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଣ୍ଣର ଶୋଷଣ ବିରୋଧରେ ଆପଣା ଜାତିର ମଣିଷମାନଙ୍କୁ 
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ସଂଗ୍ରାମୀ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ, ଧର୍ମକୁ ହିଁ ମାଧ୍ଯମ କରିଛନ୍ତି । ନିମ୍ବବର୍ଣ୍ଣର 
ମଣିଷମାନେ ହିନ୍ଦୁ ପରମରାର ଏକ ଅଂଗ । ସେମାନେ ଭଶ୍ଵର ସନ୍ତାନ, ତେଣୁ 
ସମଅଧ୍ବକାର ଭୋଗର ହକଦାର ବୋଲି ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ ସେ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିଛନ୍ତି । (୩୭) ଲୋକଙ୍କ ଭାଷାରେ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ସଂକ୍ରାନ୍ତ ଚର୍ଚା କରିଛନ୍ତି । 
ମଦ, ମାଂସ, ଗଂଜା ଓ ଧୂଆପତ୍ର ସେବନ ଅଭ୍ୟାସର ବାରଣ କରିଛନ୍ତି । ବହୁ 
ଦେବଦେବୀ ଉପାସନା ପରି ବରେ, ‘ଜ୍ୟୋତିର ପ୍ରତୀକ “ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଜା ଉପରେ 
ଗୁରୁଦ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ଚାଷ କରିଛନ୍ତି । ରାଜା, ଭୂମିଅଧୂକାରୀ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏପରି 
କି, ବ୍ରିଟିଶ ସରକାରଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଚୁନୈତି ଦେଇଛନ୍ତି । ସମସ୍ତଙ୍କ ପରି ପାଲିଙ୍କିରେ 
ବସି ଇଂରେଜ ପ୍ରଶାସକକୁ ଦେଖା କରିବାକୁ ଯାଇଛନ୍ତି । ଫଳତଃ ତାଙ୍କ 
କାର୍ଯ୍ୟଧାରୀ ଓ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ କେବଳ ତାଙ୍କ ଗୋଷ୍ଠୀର ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ନୁହେ, 
ଅନ୍ୟ ଦଳିତମାନଙ୍କ ସ୍ଥବିର ଚେତନାକୁ ଗତିଶୀଳ କରିଛି । ଛତିଶଗଡର ଘାସିଦାସ 
ଓ ଓଡ଼ିଶାର ମହିମା ଗୋସେଇଁଙ୍କ ଧର୍ମ ବିଚାର, ସମାଜ-ବିଶୋଧନ -ପଂଥା 
ମଧ୍ଯରେ ଅବଶ୍ଯ ବହୁ ସାଦୂଶ୍ଯ ରହିଛି । ମୁକୁନ୍ଦ ମହିମା ଗୋସେଇଁ) ଘାସିଙ୍କ 
ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥୂବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ 
ନପାରେ । (୩୮) 


ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ଓ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ଦଶକରେ, 
ମାଲବାର ଉପକୂଳରେ ଅସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ସ୍ଵାଭିମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ଭାର ନେଇଛନ୍ତି 
ନାରାୟଣ ଗୁରୁ । ତ୍ରାଭାଂକୁରର ଅସ୍ତୃଶ୍ଯ “ଏଲଭା” ଜାଡିରେ ଜନ୍ମିତ ଏହି 
ସଂସ୍କାରକ ଅବଶ୍ଯ ସଂସ୍କୃତ :ପଢଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ଡାଙ୍କ ସାଂଗଠନିକ ଶକ୍ତି, ମାଲବାର 
ଭାଷାଭାଷୀ ଅଂଚଳର ଦଳିତମାନଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦ ବିରୋଧରେ ସଂଗ୍ରାମୀ କରିଛି । 
ଡକ୍କର ପଲ୍ୁଙ୍କର ସହଯୋଗରେ, ୧୯୦୩ ମସିହାରେ ସେ “ଂନାରାୟଣଧର୍ମ 
ପରିପାକମ-ଯୋସମଂ” ସଂଗଠନ ଗଢିଛନ୍ତି ଏବଂ କେବଜ ଜାତିଗତ ବିଷମତା 
ଭାର୍ଗବା ନୁହେଁ, ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ବହୁ ବିବାହ ପ୍ରଥା ବିଲୋପ, ବିବାହରେ 
ଜାଡିଗତ ବନ୍ଧନ ଅଥବା ପାରିବାରିକ ଇଚ୍ଛା ପରିବର୍ର୍େେ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରେମସଂପର୍କକୁ ସ୍ବୀକାର ଏବଂ ଆର୍ଥକ ଶୋଷଣରୁ ଦଳିତମାନଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରିବା, 
ତାଙ୍କ ନେଡ଼ତ୍ଵର ଆଦର୍ଶ ହୋଇଛି । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ହରିଜନଙ୍କ ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ 
ସଂକଳ୍ପ କାର୍ଯ୍ୟକାରିତାର ଯଥେଷ୍ଟ ପୂର୍ବରୁ ସେ ହିଁ ମାଲବାର ଉପକୂଳରେ ଏହି 
ଭାବାଦର୍ଶ ପରୀକ୍ଷଣର ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଛନ୍ତି । 
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ପାଞ୍ଚ 


ଏଠାରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନ ଅଦଜିତମାନେ ଦଳିତମାନଙ୍କର ସମସ୍ଯା 
ସଂପର୍କରେ ଅବହିତ ଥୂଲାପରି, ଦଳିତମାନେ ନିଜ ସଂପର୍କରେ, ବାସ୍ତବତଃ ସଚେତନ 
ଥିଲେ କି ? ସେମାନେ ନିଜକୁ କେମିତି ଦେଖୁଛନ୍ତି ନିଜକୁ କେମିତି କହୁଛନ୍ତି, ଏବଂ 
ଅନ୍ୟମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ କେମିତି ଦେଖୁଛନ୍ତି ଏକଥା ନ ଜାଣିଲେ, ଆମେ ଏହି ଜଟିଳ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ବିତର୍କର ଗଣ୍ଠି ଖୋଲିପାରିବା ନାହିଁ । ଆମକୁ ପ୍ରଥମେ ମନେ ରଖୁବାକୁ 
ହେବ ଯେ- ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତି କଳାବୋଧ, ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟ ବୃତ୍ତି ଓ ଧର୍ମାଦର୍ଶ ଆଦି 
ସକଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦଳିତମାନେ ବହୁଧା ବିଭକ୍ତ । ଅଧ୍ବକନ୍ଧ ସେମାନେ ଅସଂଗଠିତ । 
ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ, ଆମ ବିଶିଷ୍ଟମାନଙ୍କର ସକଳ ଅପବିତ୍ରତାକୁ ପବିତ୍ର କରେ । 
ଆମକୁ ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦ ଦିଏ । ଅଥଚ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନଯାତ୍ରାର ଏହି ସକଳକୁ ଆମେ 
ଅପ୍ରୀତିପ୍ରଦ କହୁ । ଘୃଣା ବି କରୁ । ତେଣୁ ପତିତ ଓ ଦଳିତ ଅଭିଧାରେ ପରିଚିତ ଏହି 
ନିମ୍ପସ୍ତମାନେ ଏକ କ୍ଷମତାସୀନ ଓ କର୍ଚୁତ୍ଵବିସ୍ତାରୀ ଶଷ୍ଟଗୋଷ୍ଠୀର ଧର୍ମ ଓ ଆଚରଣ ପ୍ରତି 
ଆଂଗୁଠି ଦେଖାଇବା, ଆହ୍ବାନ କରିବା, ମଣଷ ଭାବରେ ସେମାନେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ 
ସକଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମାନ ବୋଲି ଦାବି କରିବା-ଏକ ସହଜ ପ୍ରସଙ୍ଗ କି ? 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଦଳିତ ସଂସ୍କୃତି ସଂକ୍ରାନ୍ତ ଚର୍ଚା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ଉତ୍କଳ 
ଦୀପିକା( ୧୮୬୬) ସମ୍ବାଦପତରେ । ଯେ-କୌଣସି ଜାତିର (ସେହି କାଳରେ, ଜାତି 
ଶଦ୍ଦ ପରିବର୍ରଭେ ଦେଶ ଶହ ହିଁ ପ୍ରୟୋଗ କାରାଯାଇଛି-ଯଥା- ଉତ୍କଳଦେଶ) ସର୍ବମୂଳ 
ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହାର ଜନସମୁଦାୟର ଆର୍ଥକ ସ୍ଥିତି ଯେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ “ଗୌରୀଶଙ୍କର 
ଏହି ବାସ୍ତବତାକୁ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଜାତୀୟ ଆର୍ଥକ ସ୍ଥିତିର ସରଳୀକରଣରେ 
ହାଟୂୁଆ, ଛୋଟ, ନୀଚବର୍ଗ/ଜାତିର ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମିକାକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
ସେହି ବର୍ଷ( ୧୮୬୬) ମସିହା ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକ ଭୟଙ୍କର ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ (ନଅଙ୍କ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ) 
ପଡିଛି । ଏଥୁରେ, ପ୍ରାକୃତିକ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାୟ ଏକ ତୃତୀୟାଂଶ ଲୋକେ ମରିଛନ୍ତି । 
ଲୋକଙ୍କୁ ବଂଚାଇବା ପାଇଁ ସରକାର ଅନ୍ତଛତ୍ର ଖୋଲିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ସେହି 
ଅନ୍ନଛତ୍ରରେ ଖାଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଜାତି ହାରିଛନ୍ତି । ସେହି କାଂଗାଳମାନଙ୍କୁ କୁହାଯାଇଛି, 
“ଛତରଖୁଆ” । ଏହି ଛତରଖୁଆ ଓ ପଡିତମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ରାଜପୋଷିତ ମୁକ୍ତି 
ମଣ୍ଡପ ସଭାର ପଵଶ୍ତିତବର୍ଗ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି“ କ୍ଷୁଧାରେ ପୀଡିତ ହୋଇ ରାଜପ୍ରଦର 
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୭୮ 


ତଣ୍ୁଜାଦି ଗ୍ରହଣ କଲେ, ଜଣେ ଜାତିଚ୍ୟୁତ ହେବନାହିଁ ××× ଅନାପଦ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଭୋଜନ କଲେ, ଜାତିଚ୍ୟୁତ ହେବ । (୩୯) ଦୂଷିତ ଓ ଚ୍ଯୁତ ଛତରଖୂଆମାନଙ୍କୁ 
ପୁନଶ୍ଚ ଜାତିକୁ ଫେରିବା ଓ ପବିତ୍ର ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିଭ୍ତ କରିବାକୁ ପଡିଛି । 
ପ୍ରାୟଶ୍ଚିଇ କହିଲେ-ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭୋଜନ, ଦେବାର୍ଚ୍ଚନା, ତୀର୍ଥଜଳ ଓ ମହାପ୍ରସାଦ ସେବା । 
ଏହି ପ୍ରାୟଶ୍ଚିରୀକରଣ, ସେହି ବିଚରାମାନଙ୍କୁ କରିଛି ଭୂମିହୀନ, ଦରିଦ୍ର ଓ ଶ୍ରମଜ୍ଗୀବୀ । 


ହିନ୍ଦୁ ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କେଉଁ କେଉଁ ଜାତିକୁ ଦଳିତ ଭାବରେ ବିବେଚନା 
କରାଯିବ, ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଅଷ୍ଟମ ଦଶକରେ ତଡ଼ସଂକ୍ରାନ୍ତ ବିତର୍କ ଦାନା ବାଛଧିଛି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତିର ମଣିଷ, ଆମ୍ମପରିଚିଡି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ, ନିଜ ନିଜର ମୂଳ ଖୋଜିଛନଚ୍ତି 
ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅନ୍ୟଠାରୁ କେଉଁ ଗୁଣରେ ଗରିଷ୍ଠ, ତାହା ପ୍ରମାଣ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ତେବେ ଏହି ବିଭାଜନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅସ୍ପଷ୍ଟ । ତେଲୀ, ତାମ୍ବୁକି, ଗୁଡିୟା, ରାଢି ଆଦି 
ଜାତିକୁ ପାଟକ ଜାତି କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହି ଜାତିର ମଣିଷମାନଙ୍କ ଚରିତ୍ର ସଂପର୍କରେ 
କୁହାଯାଇଛି- ‘ଅନ୍ୟଜାତିମାନଙ୍କର ନିଆଁ ମାଡିଲେ ଫୋଟକା ହୁଏ, ପାଟକ ଚଜାତିମାନଙ୍କର 
ପାଣି ମାଡିଲେ ଫୋଟକା ହୁଏ । ଏମାନଙ୍କର ଜାତି ଏମନ୍ତ ଯେ, ଅତି ସାମାନ୍ୟ 
ସାମାନ୍ୟ କଥାରେ ସେମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଜାତିଭାଇମାନେ ଅଜାତି କରିବେ, ଧୋବାଲୁଗା 
ଧୁଆଇ ଦେବେ ନାହିଁ । ( ୪୦) ବଢେଇ, କମାର, କୁମ୍ଭାର, ତନ୍ତୀ ଆଦି କାରିଗର 
ଜାଡିର ଲୋକଙ୍କୁ ‘ଅତ୍ୟାଚାରୀ, ଆଳସ୍ୟପରାୟଣ, ଅସଦ ବ୍ଯବହାରୀ, ××× ଚୋରି 
ବ୍ୟବସାୟ ଓ ବିନା ପରିଶ୍ରମରେ କାର୍ଯ୍ୟ ଚଳିଲେ, କିଏ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଥାଏ ? ଆଳସ୍ୟ ଓ ମୂଖତା କାଳେ ସେମାନଙ୍କ ଜାତିର ଗୁଣ” (୪୧) ବୋଲି 
ବିଶିଷ୍ଠ ବକ୍ତାମାନେ ଅଭିଯୋଗ କରିଛନ୍ତି । ରାଢି(ଚୁଡା ଓ ମୁତି ଭାଜି ବିକୁଥୁ୍‌ବା 
ଜାତି) ଓ କେଉଟ( ମାଛମାରି ପେଟ ପୋଷୁଥିବା ଜାତି) ଜାତିର ଲୋକେ, ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଜିଏ ଶ୍ରେଷ୍ଟ ତାହା ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ଗଳଦ୍ରଘର୍ମ ହୋଇଛନ୍ତି । ସଭା ଓ 
ଘୋଡାନାଚର ଆୟୋଜନ କରାଯାଇଛି । ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ପୁରାଣପୃଷ୍ଠା ଖୋଲାଯାଇଛି । 
( ୪୨) ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କର ଅନ୍ଯ ଦୁଇ ସେବକଚଜାତି ଗଉଡ ଓ ଭଣ୍ଡାରୀ, ପରସ୍ପର 
ସହିତ କଳି କରିଛନ୍ତି । କେତେକ ଅଂଚଳରେ ଏହି ଜାତିର ଲୋକେ ସାଆନଚ୍ତମାନଙ୍କ 
ଗୋଡ ଧୋଇଦେବାର(( ଭଣ୍ଡାରୀ) ଓ ବିଶିଷ୍ଟମାନଙ୍କ ଝିଅବୋହୂଙ୍କୁ ପାଲିଂକି ଓ ସବାରିରେ 
ବୋହିବା( ଗଉଡ) କାର୍ଯ୍ୟ ଅସମ୍ମୀନଜନକ ବୋଲି ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି 
କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ ପାଇଁ ଅନିଚ୍ଛା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଧୋବାମାନେ ଲୁଗାକଚା 
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ଭାଉ( ଦାମ) ବଢେଇ ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଣ୍ଡାରିମାନଙ୍କ ଲୁଗା ନ କାଚିବା ପାଇଁ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେଇଛନ୍ତି । କାରଣ ସ୍ଵରୂପ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଭଣ୍ଡାରିମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ଗୋଡନଖ କାଟନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ବାରିକାଣୀମାନେ ଧୋବଣୀମାନଙ୍କ ନଖ କାଟନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଧୋବାମାନେ ଅନେକ ଦିନ ପୂର୍ବେ ଏହିପରି ଧର୍ମଘଟ କରିଥୁଲେ, ଏବେ ଭଞଣ୍ଡାରିମାନଙ୍କୁ 
ଜଗିବା ନିମନ୍ତେ ଧମଘଟ କରିଛନ୍ତି । ( ୪୩) ଜାତିର ମୂଳ ଖୋଜା ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
ଡେଲିମାନଙ୍କୁ ରାଜଜାତୀୟ ପୁରୁଷ ଓ କୁମ୍ଭାର ସ୍ତ୍ରୀ ଏବଂ କାୟସ୍ଥ( ଲାଲ) ମାନଙ୍କୁ 
କ୍ଷତ୍ରିୟ/ବୈଶ୍ଯ ପୁରୁଷ ଓ ଶୃୂଦ୍ରାଣୀ ଗଭଭସମ୍ଭୂତ, ତେଣୁ ଛୋଟ ଜାତି ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ବୋଲି ପୁରାଣ ଓ ଶାସ୍ତଜ୍ଞମାନେ ପ୍ରମାଣ କରିଛନ୍ତି । (୪୪) 


ବିଶେଷତଃ ପାଣ, ମୋଚି, ଚମାର, କଣ୍ଡରା ଓ ଧୋବା ଜାତିର 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସମାଜର ଅନ୍ଯଜାତିମାନେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିମ୍ନମାନସିକତା ଓ କୁରୁଚିର 
ପ୍ରତୀକ ମଣିଛନ୍ତି । ଉତ୍କଳ ଦୀପିକା, ପାଣ ଓ କଭ୍ଡରାମାନଙ୍କୁ ଅପରାଧୀ ବୋଲି 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି । (୪୫) ସାନ୍ତାଳମାନଙ୍କୁ ଅସଭ୍ୟ ବଣୁଆ କୁହାଯାଇଛି । (୪୬) 
ହାଡିପାଣମାନେ ଗାଇଗୋରୁମାନଙ୍କୁ ବିଷଦେଇ ମାରିଦିଅନ୍ତିୟ ମାଂସ ଖାଆନ୍ତି ଏବଂ 
ଚମଡା ବିକନ୍ତି । (୪୭) ତେଣୁ ସେମାନେ ହିନ୍ଦୁସମାଜରେ ପତିତ । ସମକାଳରେ 
ଗଡଜାତ ଓ ମୋଗଲବନ୍ଦିର ରାଜା ଓ ଜମିଦାରମାନେ ଚମଡା ବ୍ୟବସାୟ କରିଛନ୍ତି । 
ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଗୋରୁ ମାରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ଦେଖା ଦେଇଛି । ପାଣ ଓ ହାଡିମାନେ, 
ଏହି ଗୋହତ୍ଯା କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । ହତ୍ୟାକାରୀର ଅଠାବୋଳା ଯାଇଛି 
ସେମାନଙ୍କ ମଥାରେ । ( ୪୮) ଧର୍ମର ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ସମାଜ ସଂସ୍କାରର 
ଆବଶ୍ୟକତା ସଂପର୍କରେ ଚଙ୍ଟା କରୁଥୁବା ଏକ ପତ୍ରିକା ମେହେନ୍ତରମାନଙ୍କୁ ଲାଞ୍ଜୁାଆ 
ଓ ଜୀବହତ୍ୟାକାରୀର ଆଖ୍ୟା ଦେଇଛି । ୧୮୮୫ ମସିହା ଜୁନ ମାସରେ କେତେକ 
ମେହେନ୍ତର, କବିବର ରାଧାନାଥ ରାୟଙ୍କ କୁକୁରକୁ ମାରିଦେବାରୁ, ସେବକ ଓ 
ସଂସ୍କାରକ” ପତ୍ରିକାର ସଂପାଦକ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି, ରାଧାନାଥ ରାୟଙ୍କ କୁକୁରକୁ 
ମେହେନ୍ତରମାନେ ମାରିପକାଇଲେ, କାହାର ନିଷେଧ ମାନିଲେନି । ××× ପାଣ, 
ହାଡି, ଚଣ୍ଡାଳମାନେ ପ୍ରାୟ ମୁ୍ୟୁନିସ୍‌ପାଲିଟିର ଅନୁଚର । ସେମାନଙ୍କୁ ଉଚିତ ଶାସନରେ 
ନ ରଖ୍ଵଲେ, କେତେବେଳେ କି ଅନିଷ୍ଟ ସଂଘଟନ ନ ହେବ କିଏ ଜାଣେ ? 
××× ମେହେନ୍ତରଙ୍କୁ ପଇସା ନଦେଲେ, ଏମିତି କରଚି । ରାଧାନାଥ କଣ 
ମେହେନ୍ତରଙ୍କୁ ପଇସା ଦେଉନଥୂଲେ ? ( ୪୯) ସମକାଳରେ ଏହି ନୀଚମାନେ 
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ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନରେ ଯେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ନଥୂୁବେ, ଏକଥା ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇ 
ନପାରେ । ମାତ୍ର ସେମାନଙ୍କର ଏହି ଆଚରଣକୁ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳତା'ର ଉଦାହରଣ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । ସେମାନେ ସମ୍ଭବତଃ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି ଯେ, 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଓ ପ୍ରୋତ୍ସାହନରେ ସେମାନେ ହଡ୍ଯା, ଚୋରି, ଲୁଣ୍ଠନ 
ଆଦି ଅପକର୍ମ କରନ୍ତି, ସେହିମାନେ ସମାଜରେ ବିଶିଷ୍ଟ ଶାସକ, ସାମନ୍ତ, ରାଜକୀୟ, 
ଅଥଚ ଅସହାୟ ଆଞଜ୍ଞାପାଳନକାରୀମାନେ ଅପରାଧୀ । ଏହି ଜାତିଗତ ସମସ୍ଯା 
ସଂପର୍କରେ ସମକାଳରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରକାଶିତ ଦୁଇଟି ପ୍ରମୁଖ ସମ୍ବାଦପତ୍ରର ସଂପାଦକ 
କେତେ ସଚେତନ ଥଲେ, ଏଠାରେ ତତ୍ଵ ସଂକ୍ରାନ୍ତ ଆଲୋଚନା ପ୍ରାସଂଗିକ ମନେହୁଏ । 
ପ୍ରଥମ ଆଲୋଚନା ଉଜ୍କଳ ଦୀପିକାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଏହାର ଶୀର୍ଷକ ସ୍ତୁଲ 
ବନାମ ଜାତି” । ଏହି ଆଲୋଚନାରେ ସଂପାଦକ ମନ୍ତବ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି- 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଅମୂଳକ ନୁହଁଇ । ବରଂ କମିସନରଙ୍କ 
ଉପର ଲିଖୁଡ ଆଦେଶ ବିବେକଶୂନ୍ୟ, ଅସାମୟିକ ଓ ଅନିଷ୍ଟକର ଅଟଇ ××× 
ୟୁରୋପୀୟ ଓ ଫିରିଙ୍ଗୀମାନଙ୍କ ସକାଶେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ××× ଆପଣା 
ଜାତି ବେଜେ ଏକ ପ୍ରକାରର, ଅନ୍ଯଜାତି ବେଳେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାରର ଏ×× ଏ 
ବିଚିତ୍ର ସମଦର୍ଶନରେ କାହାର ମନ ମାନିବ ।”' ( ୫୦) ସେହି କାଳରେ, ଓଡ଼ିଶାର 
କମିସନର ମେଟକାଫ୍ଵ ସାହେବ ଅନୁଭବ କରିଥୁଲେ ଯେ, ନିମନଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ସମାଜର ମୁଖ୍ଯ ସ୍ରୋତକୁ ଆଣିବା ପାଇଁ ଶିକ୍ଷାର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଛି । 
ଏବଂ ଜାତି ଓ ବଣ୍୍ଧ ନିର୍ବିଶେଷରେ, ପ୍ରତ୍ଯେକ ପିଲା, ଗୋଟିଏ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ 
ପଢିବା ହିଁ ଆବଶ୍ଯକ । ସେଥୁପାଇଁ ଏକ ସରକାରୀ ଘୋଷଣାନାମାରେ ସେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି “ପାଣ ଓ କଣ୍ଡରା ପିଲାମାନେ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଅନ୍ଯ ଜାତିର 
ପିଲାମାନଙ୍କ ପାଖରେ ବସି ପଢିପାରିବେ ।”” ପ୍ରକାଶ ଥାଉ କି, ଗୌରୀଶଙ୍କରଙ୍କର 
ଉପର୍ଯୁକ୍ତ ମନ୍ତବ୍ୟ ଏହି ସରକାରୀ ଘୋଷଣାନାମାର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା । ଶ୍ରୀ ରାୟ 
ଆପଣା ଆଲୋଚନାରେ ବାରମ୍ବାର ପାଣ ଓ କଣ୍ଡରା ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ କାହାରି ଧର୍ମରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ନ କରିବା ପାଇଁ ସରକାରଙ୍କୁ ତାଗିଦା 
କରିଦେଇଛନ୍ତି । 

ଦ୍ବିତୀୟ ଆଲୋଚନାର ଶୀର୍ଷକ ‘ଜାତୀୟ ଅପକାରିତା” । ଏହା ଓଡ଼ିଆ 
ଓ ନବସନ୍ଭାଦ” ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶିତ । ସମ୍ବାଦଟି ଏହିପରି- ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର ବାହ୍ଯିକ 
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ଖାଦ୍ୟ ପରି ମନ ମଧ୍ଯ ନିକୃଷ୍ଠ । ଯେବେ କାଳକ୍ରମେ ଏହି ବାହି୍ୟକ ଆଭ୍ଯୟନ୍ତରିକ 
ଭିନ୍ନଗୁଣ ବିଶିଷ୍ଟ ଜାତିମାନଙ୍କର ସମ୍ମିଳନ ନହେବ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ନିକୃଷ୍ଣ 
ପ୍ରକୃତି ¬ ବିଶିଷ୍ଟ ସନ୍ତାନ ଉତ୍ପନ୍ତ ହେବେ । ସୁତରାଂ ମାନବ ସମାଜ କମଶଃ ଅବନଡି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ××× ତେଣୁ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଜାଡୀୟ ସଂପର୍କ ବା ବନ୍ଦୋବସ୍ତ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଯାଇଛନ୍ତି । ମଣିଷଜାତି ଗୋଟିଏ ଜାତି କହିବା ଅନୁଚିତ । ××× 
ଶିକ୍ଷିତମାନେ ଏହା କହିବା ଦ୍ଵାରା ଆପଣା ଆର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟତାକୁ ଅବମାନନା କରୁଅଛନ୍ତି । 
××× ହିନ୍ଦୁସମାଜ଼ ଉଚ୍ଛନ୍ନ ହୋଇଯିବ ।”'( ୫୧) ‘ଅସୃଶ୍ୟୟ ଓ “ଶୂଦ୍ଵୀ ଏହି ଛୋଟ 
ଜାତିର ମଣିଷମାନଙ୍କର ଅନ୍ୟ ଜାତିଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସଂସର୍ଗ, ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କୁ ଉଚ୍ଛନ୍ନ 
କରିଦେବ” ପରି ମନ୍ତବ୍ୟ ଆପଣାକୁ ଅଭିଜାତ ମଣୁଥ୍‌ବା ବର୍ଗର ମଣିଷମାନଙ୍କର 
କେଉଁ ମାନସିକତାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ତାହା ଆକଳନ କରାଯାଇପାରେ । 


ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସବୁଠାରୁ ଭୟଙ୍କର ମନ୍ତବ୍ୟ ହେଉଛି, କରଣମାନେ 
ଆପଣାର ଜାତିଆଣ ସଭାରେ, ଛୋଟକଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କର ଲେଖାପଢା ସେମାନଙ୍କ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟର କାରଣ ହୋଇଛି ଏବଂ ଏହି ବିପଭିରୁ କିପରି ରକ୍ଷା ମିଳିବ, 
ତଡ଼ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ଯୋଜନା କରିବାର ସମୟ ଆସିଛି ବୋଲି ମନ୍ତବ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । 
(୫୨) ପୁନଶ୍ଚ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ, କେବଳ କରଣ ନୁହଁନ୍ତି, 
ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଖଣ୍ଡାୟତ, ତେଲି, ବୈଶ୍ଯ ଆଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତିର ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ, 
ଆପଣା ଜାତିର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ସଂଗଠନମାନ ଗଢିଛନ୍ତି । ଏବଂ ଏହି ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକ 
ହିନ୍ଦତଏକତାକୁ ସଂହତ ଓ ସୁଦ୍ଧଢ଼ କରିବା ପରିବରେ, ରୁଗ୍ଣ କରିଦେଇଛି, ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଅବକ୍ଷୟର କାରଣ ହୋଇଛି । ସମ୍ଭାନ୍ତମାନେ ଅଛୁଆଁମାନଙ୍କୁ ଏତେ ମାତ୍ରାରେ ଘୃଣା 
କରିଛନ୍ତି ଯେ, ଆଧାମ୍ଭାବ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ରଙ୍ଗଲୀଳା, ରାସଲୀଳା ଓ ଦୋଳଯାତ୍ରାରେ 
ସେମାନଙ୍କ ସଂପୃକ୍ତିକୁ ଆଦୌ ସ୍ଵୀକାର କରିପାରିନାହାନ୍ତି । ରାସଯାତ୍ରା ଓ ରାମଲୀଳାକୁ 
‘ପାଣଯାତ୍ରାଂ ବୋଲି କହି ପକେଇଛନ୍ତି । ( ୫୩) ବିଶେଷତଃ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପୁନପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଆଳରେ ପୁରୀସ୍ଥ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଓ ମୁକ୍ତିମଣ୍ଡପକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ବେଶ୍‌ କୋଳାହଳ କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ସନାତନ ଧର୍ମ ରକ୍ଷିଣୀ 
ସଭା, ଶ୍ରୀମଦ୍ଵ ଭାଗବତ ଭକ୍ତିପ୍ରଦାୟିନୀ ସଭା, ଶ୍ରୀ ଆର୍ଯ୍ୟ ନୀତି ପ୍ରଦୀପ 
ସଭା( ନରସିଂହପୁର), ଶ୍ରୀ ହରିଭକ୍ତି ପ୍ରଦାୟିନୀ ସଭାମାନ ଗଠିତ ହୋଇଛି । 
ପୁରୁଷୋଭମ ପତ୍ରିକା ୧୮୭୪), ପୁରୁଷୋଭମ ପତ୍ରିକା( ୧୮୮୨), ପୁରୁଷୋଭମ 
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ଦୀପିକା( ୧୮୮୦), ନୀଳାଚଳ ସମାଚାର( ୧୯୦୩) ଆଦି ପତ୍ରିକା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । 
ବେଦ, ବେଦାନ୍ତ ଉପନିଷଦ, ସ୍ତୃତିଶାସ୍ତ୍ରମାନ ଅବଶ୍ଯ ଚର୍ଚା କରାଯାଇଛି । ମାତ୍ର 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଓିଦ୍ଵତ୍ୟ ଓ ସ୍ତନକୁ ଓଡ଼ିଶାର ଅବଶିଷ୍ଟ ଜାତି ଅଭିମାନୀମାନେ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରି ନାହାଁତ୍ତି । ବ୍ରାଡ୍ମଣ୍ଯବାଦ କଟୁ ସମାଲୋଚନାର ଶରବ୍ଯ 
ହୋଇଛି । 


ଅବଶ୍ୟ ଆପଣା ଆପଣା ଜାତିର ସ୍ବାର୍ଥହାନୀର ସମ୍ଭାବନାରେ, ସମକାଳୀନ 
ସାମନ୍ତ ଓ ନବଶିକ୍ଷିତମାନେ ଅସ୍କୃଶ୍ଯ ଓ ଶୂଦ୍ରମାନଙ୍କର ଉନ୍ନତିକୁ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । 
ମାତ୍ର ଜାତିପ୍ରଥା ଯେ ଏକ ରୁଗ୍‌ଣ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା, ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ 
ତିଲ୍ତତାର କାରଣ, ଏହି ବାସ୍ତବଡାକୁ ସେମାନେ ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରିନାହାନ୍ତି । 
ବିଶେଷତଃ ୧୮୮୦ ମସିହା ପରେ, ସମ୍ବାଦପଡ଼ ଗୁଡ଼ିକରେ ବ୍ରାହ୍ମ ଣ୍ଯବାଦ, 
ଜାତସଂସ୍କାର, ହିନ୍ଦୁସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସଂପର୍କରେ ବହୁ ସମ୍ବାଦ, ପତ୍ର, ମନ୍ତ୍ରବ୍ଯ ଓ 
ଆଲୋଚନା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ବାଲେଶ୍ବର ସମ୍ବାଦ ବାହିକାରେ ପ୍ରକାଶିତ ନିମ୍ନଲିଖୂତ 
କେଡୋଟି ସମ୍ବାଦ ଓ ଟିପ୍ପଣୀ ଏଠାରେ ବିଶେଷ ଲକ୍ଷଣୀୟ । ଯଥା- 


୧. କେବଜ ଦେଶଭେଦ ପ୍ରଥାରେ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା ଥବା ହେତୁରୁ, 
ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ଏଭଳି ଦୁର୍ଗତି, ପରସ୍ପର କାହାରିଠାରେ ମାୟା ନାହିଁ । 
୨. ଓଡ଼ିଶାରେ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ବଡ ଦୁର୍ବଳ । 


୩. ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ଉନ୍ନତି ହୋଇନାହିଁ ××× ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର 
ଅନ୍ତଃସାରପୁଷ୍ଠ ହୋଇନାହିଁ ××× ବର୍ଣ୍ଣଭେଦ, ଧର୍ମଭେଦ ଓ ଆମ୍ମ୍ଭରିତା ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କୁ 
ଶାସନ କରୁଛି । ତେଣୁ ତାହା ଦୂର ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । 


୪. ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ହିନ୍ଦୁସମାଜ ବଡ ଦୁର୍ବଳ । 


୫. ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ହିନ୍ଦୁସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ନାନାପ୍ରକାର ପ୍ରଥା ଚଳୁଥୁବାରୁ 
ହିନ୍ଦୁସମାଜର ଏହି ଦୁର୍ଗତି । ଭଗବାନ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ପ୍ରତି ଦୟା କରନ୍ତୁ । ପୂର୍ବ 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଜ୍ୟୋତି ଆଧୁନିକ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉ । 


୬. ସମାଜ ସଂସ୍କାର ନିହାତି ଆବଶ୍ଯକ । 


ଏହି ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ସବୁଠାରୁ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଲୋଚନା “ଯାହା ଥୁଲା, 
ତାହା ନହେବ ଜାରହିଁକି ?? ଯଥା- 
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“ବ୍ରାହ୍ମଣ ବୈରାଗୀ ପାଣ ହାଡି ଚଣ୍ଡାଳ ସବୁ ତେବେ ଦେଖାଯାଉ 
ପ୍ରକୃତ ହିନ୍ଦୁମାନେ ପୃଥଵବୀର ଲୋକସଂଖ୍ୟାର ଦୁଇ ପଣ ହେବେ କି ନାହିଁ ସନ୍ଦେହ । 
ଏପରି ସ୍ଥଳେ ଯେବେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ନିଜ ସମାଜକୁ ଦୃଢ କରିବାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ନହେବେ, 
ତେବେ ଅଚିର କାଳ ମଧ୍ଯରେ ଯେ ହିନ୍ଦୁସମାଜ ଏକାବେଳେକେ ଲୁପ୍ତ ହେବ, 
ତାହାର କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ଦିନକୁ ଦିନ ହିନ୍ଦୁ ସନ୍ତାନମାନେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ ବା 
ମୁସଲମାନ ହୋଇଯାଉଛନ୍ତି ।” 


ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ଯ, ଏମାନେ ଦ୍ଵିଜ, ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପରସ୍ତର 
ବିବାହ ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା ××× ପୂର୍ବେ ଉପରିସ୍ଥ ବର୍ଣ୍ଣର ଲୋକେ ଅଧସ୍ଥ ବର୍ଣ୍ଣର 
ଲୋକଙ୍କୁ ଘୃଣା କରୁନଥୂଲେ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରୀତି ଓ ଏକତା ଜାଗରୂକ 
ଥଲଲା । ××× ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତ ହିନ୍ଦୁ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତ ବୈଷ୍ଣବ, ଯେଉଁମାନେ 
ବାସ୍ତବରେ ନିରହଂକାରୀ ସେମାନଙ୍କର କରଁବ୍ଯ ଯେ ଭେଦବୋଧ ତ୍ଯାଗ କରି 
ହିନ୍ଦୁସମାଜର ଉନ୍ନତି ସାଧନ କରନ୍ତୁ ।”'( ୫ ୫ ) ପ୍ରକାଶ ଥାଉ କି, ଏହି ଆଲୋଚନା, 
୧୮୮୯ ମସିହା ଫେବୃଆରୀ-ମାର୍ଟ୍ଚ ମାସରେ ରେଭେନ୍‌ସା କଲ୍ଲେଜ ପରିସରରେ 
ଆୟୋଜିତ “ଜାତି ସଂସ୍କାର” ଶୀର୍ଷକ ବିତର୍କର ସାରାଂଶ । (୫୬) 


ସମକାଳରେ ଶ୍ରୀ କୃଷ୍ଣପ୍ରସାଦ ଚୌଧୁରୀ, ଉନ୍ନଳ୍ମ ଦୀପିକା ପୃଷ୍ଠାରେ 
ଜାତି ସଂସ୍କାର ସଂକ୍ରାନ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ପରେ ପରେ ଶ୍ରୀ ରୁଦ୍ରନାରାୟଣ 
ଶତପଥୀ ଜାତି ସଂସ୍କାର' ଶୀର୍ଷକରେ ବହି ବି ଲେଖ୍ଵଛନ୍ତି । ବହିରେ, ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଜାତି ସମସ୍ୟା, ଶିକ୍ଷା ସମସ୍ଯା, ବିବାହ ସମସ୍ଯା ଆଦି ବିଷୟରେ ଅବଶ୍ଯ ବିଶଦ 
ଚର୍୍ଟା କରାଯାଇଛି । ମାତ୍ର ଏଥସହିତ ଶ୍ରୀ ଶତପଥୀ ବବ୍ରାହ୍ମଣତ୍ଵ ଜନ୍ମ ଅଥବା ବଂଶ 
ବିସ୍ତାର ନୁହେଁ, ବୋଲି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ।' (୫୭) ଶ୍ରୀ ଗୋବିନ୍ଦ 
ଚନ୍ଦ୍ର ମହାପାତ୍ର, ସଂହିତା, ନ୍ୟାୟ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରରଗିଡ଼ିକର ଉଦାହରଣ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଜାତି ବିଭାଗର ଆବଶ୍ୟକତା ସଂପର୍କରେ ଅବଶ୍ୟ ଓକିଲାଡି କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଭାରତରେ 
ଯାହା ଥୁଲା ତାହା ନରହିବ କାହିଁକି ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଛଚ୍ତି । (୫୮) ମାତ୍ର 
ତାଙ୍କ ଯକ୍ତିକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯବାଦର ପରିପୋଷକ ବୋଲି ଆମେ ସ୍ଞଷ୍ଟତଃ କହି ପାରିବା । 


ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ପଶ୍ଡିତମାନଙ୍କର ଯଥେଚ୍ଛାଚାରିତା ସମାଜ 
ବିଶ୍ଵଙ୍ଖଳାର କାରଣ” ବୋଲି କହିଛି । ଏବଂ “ପାଣି ଅଛୁଆଁ” ଢାତି ଶୀର୍ଷକ 
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ଆଲୋଚନାରେ, ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଇଛି ‘ପାଣି ଛୁଇଁଲେ ପଡିତ 
ହେବାକୁ ପଡେ, ଧାନକୁ ଚାଉଳରେ ପରିଣତ କରି ସାରିଲା ପରେ ତାକୁ ନେଇ 
ଖାଇବା ଦ୍ଵାରା କାହିଁକି ପଡିତ ହେବେ ନାହିଁ ।”'( ୫୯) ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ପତ୍ରିକାରେ 
ନିଜର ନାମ ଗୋପନୀୟ ରଖି, କେହି ଜଣେ ପତ୍ରଟିଏ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଉନବିଂଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଜାତି ସଂକ୍ରାନ୍ତ ସକଳ ଆଲୋଚନା ମଧ୍ଯରେ ଏହାକୁ ଆଧୁନିକ ବିଚାର- 
ସମ୍ମତ ଓ ଚିତ୍ତାନୁରଂଜକ ବୋଲି ଯେ-କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵୀକାର କରିବେ । ଚିଠି 
ଖଣ୍ଡିକ ଏହିପରି “ସମୟର ପରିବର୍ରନ ଅନୁସାରେ ଯେତେବେଳେ ଶାସ୍ତ୍ ଉପରେ 
ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ଅନେକ ବିଧୂ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଅଛି, ବରଁମାନ ଯୁଗରେ 
କି ଅପରାଧ ହେଲା ଯେ-କୌଣସି ନୃତନ ବିଧ୍‌ ପ୍ରଚଳିତ ହେବ ନାହିଁ ? ××× 
ଜାତି ମନୁଷ୍ୟ ନିକଟରେ, ଦେବତା ନିକଟରେ ନୁହେଁ । ସକଳ ଜାତିର ମନୁଷ୍ଯ 
ପକ୍ଷରେ ଦେବୋପାସନା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ××× ଜାତିଭେଦ, ଜାତୀୟ ଏକତାର 
ଭୟାନକ ଶତ୍ରୁ । ଏହାର ପ୍ରଥମ ଆରମ୍ଭ ସମୟରେ ଏହା କିପରି ଥୁଲା, ସେକଥା 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ । ବର୍ଭମାନ ଏହି ବିସ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ଭାରତ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ 
ଛିନ୍ତଭିନ୍ନ ହୋଇ କିପରି ଦାସତ୍ୃଵ ଶୃଙ୍ଖଳରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଅଛି, ତାହାର କାରଣ 
କି ଜାତିଭେଦ ନୁହେଁ ? ଜାତିଭେଦ ଏକ ଜାତିକୁ ସହସ୍ର ଖଣ୍ଡରେ ବିଭକ୍ତ କରି, 
ଜଣକୁ ଅନ୍ଯ ଜଣକ ବକ୍ଷରେ ଛୁରିକାଘାତ କରିବାକୁ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରିଅଛି- ପରସ୍ପରକୁ 
ଘୃଣା କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଅଛି ।”” ଆପଣାର ଆକ୍ରମଣାତ୍ମକ ଶୈଳୀରେ ସେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି, ‘ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା ସହସ୍ର ସହସ୍ର ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ 
ଭିକ୍ଷାବୃରି ଅବଲମ୍ବନ କରାଇ ଦ୍ଵାର ଦ୍ଵାର ବୁଲାଉଅଛି । ସେମାନଙ୍କୁ ନାନା ପ୍ରକାର 
ଲାଞ୍ଚୁତ ଓ ଅପମାନିତ କରୁଅଛି । ××× ଘୃଣିତ ଭିକ୍ଷାବୃତ୍ତି ବ୍ରାହ୍ମଣଜାତିର ଜୀବିକା 
ମଧ୍ୟରେ ଗଣ୍ଯ ××× ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା ଜାତିର ଶତ୍ତୁ । (୬୦) ଏହି ଚିଠିରେ 
ଲେଖକ ସଂଜ୍ଞାତରେ କର୍ମ ସଂସ୍କୃତି, ଜାତି ପ୍ରୀତି ଭାବ (ଜତୀୟତାବାଦ ନୁହେଁ), 
ମାନବିକତାବୋଧ କିପରି ଏକ ଜନସମୁଦାୟର ସାମଗ୍ରିକ ବିକାଶ ଓ ଚେତନା 
ଉନ୍ମୀଳନରେ ପ୍ରଧାନ ଉପାଦାନ, ତାହାହିଁ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତ । ତାଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ଯକୁ 
ଚତୁର୍ଦଦଶ, ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ୟୁରୋପରେ ସଂଘଟିତ ରେନାସାସ୍‌ ବା ନବଜାଗରଣର 
ମୁକ୍ତିକାମୀ ତିନ୍ତାନାୟକମାନଙ୍କ ବିଚାର ସହିତ ଅବଶ୍ଯ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ । 
ସେ ବ୍ରୁନୋ, ବିକୋ, ମାର୍ଟିନ ଲୁଥର୍‌ଙ୍କ ପରି ମଣିଷର ମାନସିକ ଜଡତା ଭାଙ୍ଗଣରେ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୮୫ 


ନେତୃତ୍ନ ନେଇ ନାହାଁତ୍ତି, କ୍ଷମତାକୁ ଚୁନୌତି ଦେଇନାହାନ୍ତି ସତ୍ୟ, ମାତ୍ର ସମଭାବରେ 
ଯେ ଚିନ୍ତା କରିଛନ୍ତି ତାହା ଏହି ସୁପ୍ତ ଜାତିର ପ୍ରତିନିଧୂ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ସ୍ଵୃତଂନ୍ତ୍ର ନିଶ୍ଚୟ ।( ୬୧) 

ମାତ୍ର ଉନବିଂଶ ଶତାଦୀର ଶେଷ କେତେ ଦଶକରେ, ଭାରତବର୍ଷରେ 
ହିନ୍ଦୁ ପୁନରୁଭ୍ରାନର ଯେଉଁ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଉଭୟ ୟୁରୋପୀୟ ବିଚାରପୁଷ୍ଠ ଆଧୁନିକ 
ଶିକ୍ଷିତ ଶ୍ରେଣୀ ଓ ପରଂପରାବାଦୀମାନେ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ନିଜ 
ଦ୍ରଷ୍ଟିରୁ ଏହି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ପ୍ରସଂଗ ଉପରେ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିଛନ୍ତି । 
ଉତ୍କଳୀୟମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହି ବିଚାର ସଂକ୍ରମଣରୁ ମୁକ୍ତ ରହିପାରି ନାହାଁନ୍ତି । ମାତ୍ର 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଏହି ଭୂମିରେ ଆଉ ଏକ ଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜନ୍ମନେଇଛି (ସେମାନେ 
ଅସଂଗଠିତ ), ଯେଉଁମାନେ ଉଭୟ ଗୋଷ୍ଠୀର ପାର୍ଶ୍ବିକ ବିଚାରର କଟୁ ସମାଲୋଚନା 
କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମପ୍ରଚାରରେ ବାଗାଡମ୍ବର ଓ ଆମ୍ମପ୍ରଚାରକୁ ସେମାନେ ଏକ ରୋଗ 
ବୋଲି ବିବେଚନା କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମପ୍ରଚାର କରାଯିବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଥମେ ନିଜ ନିଜ 
ଜୀବନକୁ ବିଚାର ଅନୁରୂପ ମାର୍ଗରେ ତିଆରିବା ପାଇଁ ଆହ୍ବାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ସାମାଜିକ 
ସଂସ୍କାରବିହୀନ ରାଜନୀତିକୁ ସଂସ୍କାର ବିରୋଧୀ କୁହାଯାଇଛି । (୬୨) ଏକ 
ଆଲୋଚନାରେ ଦ୍ଵାରକାନାଥ ଦାସ “ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଚେହେରା ଯୋଗୀ ରସଷିଙ୍କ 
ପରି, ମୁହଁ ଫୁସ୍‌ ଯଂତ୍ର ଦୃଢ, ଅର୍ଥାତ ଅବିଶ୍ରାନ୍ତ ବକର ବକର ହେଉଥାନ୍ତି, 
ଯେଉଁମାନେ ଘଡ଼ିଘଡି ଚେହେରା ଓ ସ୍ଵର ବଦଳେଇ ଦେଇପାରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଅତି ଶୀଘ୍ର ଏହି ବ୍ୟବସାୟ ଶିକ୍ଷା କରନ୍ତୁ । ଏଥୁରେ ହାନିଲାଭ କିଛି ନାହିଁ ।”- 
ଶଦ୍ଦରେ ଭଣ୍ଡ ପ୍ରଚାରକମାନଙ୍କୁ ବ୍ଯଂଗ୍ଯୟ କରିଛନ୍ତି । (୬୩) ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପ୍ରଚାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଲିଖୁତ ଧର୍ମ ଓ ପୁରାଣ ପୁସ୍ତକ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ବିଦ୍ଧାନମାନେ ସଂସ୍କୃତ ଓ ଓଡ଼ିଆ ଗ୍ରଛ୍ଧଗୁଡ଼ିକରୁ ରାଶି ରାଶି 
ଶ୍ଲୋକର ଉଦାହରଣ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ବିଂଶ ଶତାଦୀର ସଚେତନ ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ସମାଜ ସଂସ୍କାର” ଶୀର୍ଷକ 
ଏକ ଆଲୋଚନାରେ ଚାରି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି । (୧) ଏକ ଶ୍ରେଣୀ, 
ଯେଉଁମାନେ ପୁରାତନକୁ ସମୂଳେ ଉତ୍ପାଟନ କରି ନୂତନ ପ୍ରତିଷ୍ଠାରେ ପକ୍ଷପାତୀ, 
ସେମାନେ ବିପ୍ଲବୀ, ( ୨) ଅତିମାତ୍ରାରେ ପୂରାତନ ଭକ୍ତ, (୩) ଆମ୍ସୁଖାନ୍ବେଷୀ 
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ଏବଂ (୪) ପୁରାତନ ଓ ନୃତନକୁ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣକାରୀ ! “ସ୍ବମାନଙ୍କର 
ପ୍ରଗତିର ସମସ୍ୟା ଯେ ଜାତିପ୍ରଥା ” ଏହି ଅନୁଭବ, ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରକୁ କ୍ରିୟାଶୀଳ 
କରିଛି । ସେମାନେ ଜାତି ଓ ଧର୍ମ ନାମରେ ମଣିଷ ତିଆରି ଦୁର ସାଂସ୍ତ୍ୃତିକ 
ଅନୁଷ୍ଠାନର ଜନ୍ମର କାରଣଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି । ଅନେକ ଚିନ୍ତକ କୌଣସି 
ସ୍ଥିର ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ନପାରି, ନିଜ ବିଚାର ସହ ରୀତିମତ ଝଗଡିଛନ୍ତି,ୟ ଅନେକ 
ପରମ୍ପରାକୁ ସତ୍ୟ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରି, ନିଜ ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଦ୍ଵୀପ ପରି ବଞ୍ଚୁଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଅଳ୍ପସଂଖ୍ୟଯକ, ଆପଣାର ବିଚାରକୁ ସ୍ତଷ୍ଟ ଭାବରେ କହିବା ସହିତ ଆଚରଣରେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାରେ ଆପଣା ବିଚାର ଓ ଆଚରଣ ସହିତ ମିତ 
ବସିଥୂଵବା ଦୁଇଜଣ ଆଧୁନିକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ମଣିଷଙ୍କୁ ଭେଟ, ସେମାନେ ଦକ୍ଷିଣର ଶ୍ରୀ 
ଶ୍ରୀବସ ପଣ୍ଡା (୧୮୭୦-୧୯୫୩) ଏବଂ ମାହାଙ୍ଗାର ଶ୍ରୀ ବୈରାଗୀ ମିଶ୍ର 
( ୧୮୮୩-୧୯୬୬) । ଏହି ଉଭୟ ଜାତିରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଉପବୀତଧାରଣ, 
ଦେବପୂଜନ ଓ ଅନ୍ଯ ଜାତିଗତ ଆଚରଣର କେବଳ ତୀବ୍ର ସମାଲୋଚନା 
କରିନାହାନ୍ତି, ପ୍ରତ୍ଯେକ କାନ୍ଧରୁ ପଇତା ହକାଳି ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଅଜାତି” 
କୁହାଯାଉଥୂ୍‌ବା ମଣିଷମାନଙ୍କ ସହିତ ନିଜକୁ ସୃତ୍ରାୟିତ କରିଛନ୍ତି । ସମକାଳରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ଯେକ ପତ୍ରପତ୍ରିକାରେ ଶ୍ରୀ ପଣ୍ଡାଙ୍କର ଶତାଧୂଵକ ପତ୍ର, ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
ଓ ଦୀର୍ଘ ଆଲୋଚନା ମୋତେ ବିସ୍ମିତ କରିଛି । ସମାଜ ଶୋଧନ ଉଦେଶ୍ଯରେ 
‘ସଂସ୍କାରକ ” ନାମରେ ପତ୍ରିକା ( ୧୯୦୪) ମଧ୍ଯ ସଂପାଦନା କରିଛନ୍ତି । ସମକାଳୀନ 
ଅନ୍ୟ ବହୁ ଲେଖକଙ୍କ ପରି ସେ ଛଦ୍ମନାମରେ ଅପାଣାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଉଚିତ 
ମଣିନାହାଁନ୍ତି । 

ଶ୍ରୀ ପଣ୍ଡା, ବ୍ରାଡ୍ମଣମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି, ୧. ଆଚାର- 
ନିଷ୍ଠ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ କାଷ୍ଠ-ନିର୍ମିତ ହସ୍ତୀ ଯେପରି ପ୍ରକୃତ ହସ୍ତୀ ବା ମୃଗ ନୁହେଁ, 
ସେହିପରି ନାମମାତ୍ର ଅଧ୍ଯୟନହୀନ ମୂର୍ଖ ବ୍ରାହ୍ମଣ ମଧ୍ଯ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନୁହେଁ, ୨. 
ଯେତେବେଳେ ଭାରତ ବ୍ରାହ୍ମଣମୟ ଥୁଲା, ସେତେବେଳେ ଏହି ଦେଶ ଭାରତରେ 
ଅନ୍ୟତମ ଦେଶ ଥୁଲା, ଭାରତରେ ପ୍ରକୃତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସଂଖ୍ୟା ହ୍ରାସ ପାଇବା ଦିନଠାରୁ, 
ଭାରତର ସଭ୍ଯତା କ୍ରମଶଃ ଲୁପ୍ତ ହେବାରେ ବସିଛି, ୩. ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଦିନେ 
ଏକାଧୁପତ୍ୟ ଲାଭ କରି, ସ୍ଵାଭିମାନ ଓ ସ୍ବାର୍ଥପରଡାରେ ଅନ୍ଧୀଭୂତ ହୋଇ ସମଗ୍ର 
ଭାରତର ଅବନଡି କରିଛନ୍ତି ୪. ଏବଂ ଦୁକୁର ଘାସଗଦା ଜଗିଲା ପରି, 
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ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଅଯୋଗ୍ୟ ବଂଶଧରମାନେ ବେଦକୁ ପୋଥୂରେ ବାଛି ଘରେ 
ରଖୁଲେ ! ××× ଚାରି ଜଢାଡିରୁ ଏବେ ଚାରିହଜାର ଜାତି ହେଲାଣି । ବିରାଡି 
କୁକୁରକୁ ମଧ୍ଯ ଛୁଇଁବାକୁ ହେଲା, ସଂଗେ ଖୁଆଇବାକୁ ହେଲା, ଅଥଚ କଜଚ୍ମଦୋଷରୁ 
ଅସଂଖ୍ୟ ମଣିଷ ଉପେକ୍ଷିତ ହେଲେ ××× ବ୍ାହୁଣମାନେ ଶୂଦ୍ରୋଚିତ ପାଚକ ବୃତି 
କଲେ ××× ପ୍ରାଣୀକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ପ୍ରେତରେ ମୁକ୍ତି ଚିନ୍ତା କଲେ, ××× କାଳଟା 
କେତେ ସତ୍ୟରେ ଆବରଣ, ଉଠାଇବାକୁ ପଡିବ । (୬୫) ‘ଜାତି ଗଲା' ଶୀର୍ଷକ 
ଅନ୍ୟ ଏକ ଆଲୋଚନାରେ, ଆଜି ଅନେକ ଶୃଦ୍ର ବିଖ୍ୟାତ ପଣ୍ଡିତ, ଅଧ୍ୟାପକ ପୁଣି 
ଅନେକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସ୍ଵବୃଭି ପରାୟଣା । ଅନେକ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଆଜି କେବଳ ମିହିଷିମାନଙ୍କର 
ମାହାର ଏବଂ ନିରାଶ୍ରିତର ସଂହାରକ, ପୁଣି ଅନେକ ବୈଶ୍ୟ ଆଜି ବେଶଧାରୀ 
ଅପହାରକ । ××>× ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଜାତି ତେବେ କେଉଁଠାରେ ଅଛି ? ଆଉ 
ଜାତି ନାହିଁ, ଜାତି ନାହିଁ, ଜାତି ଗଲାଣି ××× ଅନ୍ଧ ହିନ୍ଦୁମାନେ ସେହି ପ୍ରକୃତ 
ଜାତି ଛାଡି ଆଜି କୁଵଟିକାରେ ସନ୍ତରଣ ପ୍ରୟାସ କରଚ୍ତି, (୬୬) ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ 
ସହିତ, ‘ରକ୍ଷଣଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ମନର କ୍ରୀତଦାସ (୬୭), ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କ 
ମାନସିକତାରେ ପରିବର୍ଭନ ଆବଶ୍ଯକ ଏବଂ “ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ କୁସଂସ୍କାର ଓ ଭେଦଜ୍ଞାନ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ କରିପାରୁ ନାହିଁ,”” ‘ରାଜନୀତିକ କ୍ଷମତା ପାଇଲେ ସମାଜ 
ସଂସ୍କାର ହୋଇପାରିବ”? ବୋଲି ମନ୍ତବ୍ଯ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । (୬୮) 


ସମକାଳରେ, ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟତମ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଚିନ୍ତକ ଶ୍ରୀ ନୀଳମଣି ବିଦ୍ଯାରନୁ 
“ସୃଶ୍ୟାସ୍ତଶ୍ଯ ବିଚାର” ଶୀର୍ଷକ ଆଲୋଚନାରେ “ସ୍ବାର୍ଥପର ଉଚ୍ଚଜାତିର ଲୋକମାନେ 
ସେମାନଙ୍କପ୍ରତି ( ଅସୃଶ୍ଯୟ) ଏ ଉନ୍ନତ ଯୁଗରେ, ଏହି ଜ୍ଞାନାଲୋକିତ ବିଂଶଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ଆଉ କେତେଦିନ ଏପରି ବିଚାର କରି ଟେକ ରଖୁବେ ।” ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପଚାରିବା ସହିତ, ହିନ୍ଦୁଧର୍ମାଚାରରେ “ବ୍ରାହ୍ମଣେତର ଲୋକମାନେ 
ବେଶି ମହ୍ଦିର-ପ୍ରିୟ, ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ମନ୍ଦିର ଗଢି ନାହାଁନ୍ତି, ଭାଇ ଛନ୍ତି । କେବଳ 
ନୀଚମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମନ୍ଦିର ଭିଆଣ କରିଛନ୍ତି ।।? ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛବଚ୍ତି । 
(୬୯) ଜାତି ସଂକର୍ବିତ ଏହି ଆଧୁନିକ ବିଚାର ଜନୈକ ଛଦ୍ମନାମୀଙ୍କ ଆଲୋଚନା 
‘ପୁରୁଷକାର'ରେ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ଏହି “ବୈଦିକ” ଶବ୍ଦ ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ 
ଜାପାନକୁ ଚାହିଁବା ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ କହି ଛନ୍ତି, “ଭାରତବର୍ଷର 
କୋଟି କୋଟି ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ୫ କୋଟି ଅସ୍ତୃଶ୍ଯ ବା ଅନାଚରଣୀୟ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
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ଦେଶର ୫କୋଟି ଲୋକଙ୍କୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ପାଦପ ସରୀସୃପର ଦଶା ଅପେକ୍ଷା 
ହୀନ ଅବସ୍ଥାରେ ରଖୁଛୁ । ପୂର୍ବେ ଜାପାନରେ ମଧ୍ଯ ଦହୈିନି” ବା ତୋ” ଜାତିର 
ଲୋକମାନେ ଅସ୍ତୃଶ୍ଯ ବା ଅନାଚରଣୀୟ ବିବେଚିତ ହେଉଥୂଲେ । ୧୮୭୧ ସାଲରେ 
ଜାପାନ ସମ୍ରାଟ ଆଇନ ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କ ଅସ୍ତୃଶ୍ଯତା ଦୂର କରି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଦେଶର ସମୁଦାୟ ଅଧ୍ଵବାସୀଙ୍କ ପରି ରେଜ୍େ»ଷ୍ଟ୍ରିଭୁକ୍ତ ସାମାଜିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ଜୀବିକା 
ନିର୍ବାହର ଅଧ୍ବକାର ଦେଇଛନ୍ତି । ××× ଭାରତରେ ତାହା ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । 
(୭୦) ପତିତମାନଙ୍କ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ଯଦି ଦୂଷିତ, ସମ୍ଭାନ୍ତ ଆଧୁନିକମାନେ 
ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଉନ୍ନତ କି ? ଜାତିଭେଦ” ଆଲୋଚନାରେ ଜଣେ ସ୍ପଷ୍ଟବାକୃ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି, “ଅତି ଭୀଷଣ ଦଷ୍ାର୍ଯ୍ୟ ଜାଲ, ଜୁଆଚୋରି, ପରସ୍କାପହରଣ, 
ଉତ୍ମୋଚଗ୍ରହଣ, କାପଟ୍ୟ, ଲାମ୍ପଟ୍ୟ ପ୍ରଭୃତିରେ ଏ ଦେଶରେ ଜାତି ଯାଏ ନାହିଁ । 
ଯେପ୍ରକାର ଆବର୍ଜ୍ଚନାପୂର୍ଣ୍ ସ୍ଥାନରେ ବସବାସ କଲେ, ରନ୍ଧନଶାଳ ପୂତି ଗନ୍ଧପୂର୍ଣ୍ 
ହେଲେ, ପୁଅନାତି ଗଣ୍ଡମୂର୍ଷ ହୋଇ ତମାଖୁ ସେବା, ବିଜୟାସେବା, ଅହିଫେନ 
ସେବା, ଅପ୍ରକାଶରେ ବୋଡଲଗଙ୍ଗା ସେବା କଲେ, ଜାତିଯାଏ ନାହିଁ, ଜାତିଯାଏ 
ଗୋଡରେ ଜୋତା ପିନ୍ଧି ପାଣି ପିଇଲେ ବା ଭୋଜନ କଲେ, ଜାମାକୁ୍। ଲଗାଇ 
ସମାଜରେ ବସିଲେ, ଚୁଟି କାଟିଲେ, ନିଶ ରଖୁଲେ, ମୁସଲମାନ କିମ୍ବା ଅନ୍ଯ 
ଜାତିର ଲୋକଙ୍କୁ ସ୍ତର୍ଶ କଲେ, ପାଣହାଡିଙ୍କ ଛାଇ ମାଡିଲେ । ଧନ୍ୟ ବିଧାଡା 
ତୁମ୍ଭର ଲୀଳା ।' '( ୭ ୧) ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ବିଶ୍ଳେଷଣାତ୍ମକ ବିଚାରର ଅନ୍ୟ ଏକ ଭାବାମତ୍ମକ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିଟ “ଭିତରେ ମନୁଷ୍ୟର ଯେଉଁ ପ୍ରାଣର ଦେବତା ରହିଅଛନ୍ତି ତାହାଙ୍କୁ 
ଏହି ଭାବରେ ଉଚ୍ଚଜାତିର ଲୋକମାନେ ଯେପରି ଘୃଣା କରୁଅଛନ୍ତି, ସେହିପରି 
ଫଳଭୋଗ କରୁ ଅଛନ୍ତି ।”” ଶୀର୍ଷକ ମନ୍ତବ୍ଯ ।( ୭୨) 


ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ଧନଜୀବନ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି ଆସୁଥୁବା ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରସ୍ଥ ମୁକ୍ତିମଣ୍ଡପ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦକୁ, 
ନବଶିକ୍ଷିତମାନେ କିପରି ଚୁନୈତି ଦେଇଛନ୍ତି, ଏଠାରେ ତାହାର କେତୋଟି ଉଦାହରଣ 
ଦିଆଯାଇପାରେ । | 


( ୧) ଆର୍ଯ୍ୟ ରଷିମାନଙ୍କ କୃତ ନିୟମ ଅନୁସାରେ କାଳକ୍ରମେ ନାନାଦି 
ଦେଶାଚାର, କେତେକ ସଦାଚାର ଓ କେତେକ ଅବଶ୍ଯ କଦାଚାର ପୁରାତନ ବସ୍ତୁ 
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୮୯ 


ଉପରେ ବୃୁଢିଆଣୀ ବସା ସ୍ଵରୂପ ବେଢି ରହିଅଛି । ଦେଶ କାଳ, ପାତ୍ର 
ବିବେଚନାରେ ଏସବୁ ଆବର୍ଜନା କେଡେକାଂଶରେ ପରିଷ୍କାର ନକଲେ ଧର୍ମର ବ୍ଯାଘାତ 
ହେବା ସମ୍ଭବ । 


( ୨) ଅତ୍ଯଧ୍ବକ ଜାତି-ବିଭାଗ ବିଭିନ୍ନ ଅନିଷ୍ଟର ମୂଳ । ବର୍ଭମାନର 
ଜାତି ବିଭାଗ, ଅନ୍ନଭୋଜନ ଓ ପାଣିଗ୍ରହଣରେ ସୀମିତ । କେବଳ ଅନ୍ନଭୋଜନ 
ବ୍ୟତୀତ ପୁରୀ, ଜାତିଭେଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ଯ ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମାନ । 


(୩) ଯେଉଁ ଦେଶର ଯୁବକମାନେ ଜାତିଭେଦ ରୂପକ ବ୍ୟାଧୂର ତୀବ୍ର 
ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଛଟପଟ ହୋଇ ସୁଵା, ଜାତୀୟ କାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ହସ୍ତ 
ଉତ୍ତୋଳନ କରିବାକୁ ବିଜ୍ଞତା ମଣନ୍ତି ସେ ଦେଶର ଗଡି କେଉଁ ଆଡକୁ, ତାହା 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଗୋଚର । 


(୪) ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୁରୋହିତମାନେ ଜାଡି ବିଭାଗ ଗଢି, ପୁରାକାଳରେ 
ଦେଶ- ହିତୈଷୀ ଗୁଣକୁ ନଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । 


(୫) ଜାତି ଓ ସଂପ୍ରଦାୟ ଆଦିମ ଭାରଡବର୍ଷରେ ଥୁଲା । ସନାତନ 
ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନେ ...ମାୟାମୋହରେ ଆସଭ୍ତ ହୋଇ ଅଭିନୟ ଆରମ୍ଭ କଲେ ଓ 
ଦୁରବସଥାକୁ ଡାକି ଆଣିଲେ । (୭୩) 


'ଜାଡି ଏକ ଜି ଅନେଜ' ଶୀଷତଜ ଏକ ପଡ୍ର ଆଲୋଚନାରେ, ଜନୈକ 
ଆଲୋଚକ, ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ, ବର୍ଣ୍ଣ ଜାତି ଅଥରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇନାହିଁ । ଶୂଦି 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ଥବାର କୌଣସି ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ ।।” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 
(୭୪) ଏବଂ ଅବଚେତନରେ ଜାତିଭେଦ ` ପ୍ରଥାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଆସୁଥୁବା 
ଗୌରୀଶଙ୍କର, ପରିଣତ ବୟସରେ ବିଚାର ବଦଳେଇଛନ୍ତି । ଦୀପିକାରେ, ଜାତିଭେଦ 
ପ୍ରଥା” ଶୀର୍ଷକ ଏକ ଆଲୋଚନାରେ, ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଅସ୍ଟୃଶ୍ଯ ଜାତିର ଛାତ୍ରମାନେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ନିରାପଦ ଦୂରତାରେ ବସିଥ୍‌ବ, ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ, ଅସବର୍ଣ୍ 
ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଶିକ୍ଷକତା ନକରିବା ଏବଂ ଅଭିଭାବକମାନେ, ଅସ୍ତୃଶ୍ଯ ପଢ଼ୁଥୁବା 
ସ୍ଥାନରେ, ଆପଣାର ପିଲାମାନଙ୍କୁ ନ ପଢାଇବାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ନାପସନ୍ଦ କରି ଏମାନେ 
ମନୁଷ୍ୟ ହୋଇ ଜନ୍ମ ହେବାର ଦାବି ପାଇନାହାଚ୍ତି। ଆମ ସମାଜରେ ଅନୀତି 
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କଥାମାନ ପ୍ରବେଶ କରିଅଛି ବୋଲି ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି । (୭୫) 


ଏଠାରେ ଓଡ଼ିଶାର ପତ୍ରିକା ସମ୍ପୀଦକମାନଙ୍କର ଜାତିକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଦୁଇଟି 
ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଚାର ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇପାରେ । ପ୍ରଥମତଃ ଭାରତର 
ଅନ୍ୟ ଅଂଚଳର ଆଧୁନିକମାନଙ୍କ ପରି ସେମାନେ, ବିଟିସ ଜାତି, ରାଜନୀତିର 
ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ୧୯୦୧ ମସିହାରେ ସରକାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଜନଗଣନା କମିଟି 
ପ୍ରଦତ୍ତ ରିପୋର୍ଟରେ, ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁ ଆମ୍ମନିଷ୍ଟ ଟ୍ରାଇବାଲ୍‌ ଏବଂ ଡିପ୍ରେସ୍‌ଡ 
କାଷ୍ଟ ବା ଅନଟଚେବୁଲ୍ଲ୍‌ ଏବଂ ୧୯୧୧ ମସିହାରେ, ଅସୃଶ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ‘ଇମପିଓର୍‌' 
ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ, ଏହି ବିଭାଗରେ ୫୩ ଗୋଟି ଜାତିର ସଂଯୋଜନାକୁ ଓଡ଼ିଆମାନେ 
ମଧ୍ଯ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । “ଜାତିତତ୍ତ୍ଵ ସଂପର୍କିତ ଗବେଷଣା ଜାତିଗତ ବିଦ୍ଧେଷକୁ 
ବଢାଇବଂ ' ଏବଂ ରିଜ୍‌ଲିକା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଲୋକସଂଖ୍ୟା ଗଣତିରେ ବର୍ଣ୍ଣତତନ୍ତଵର ଉପଯୋଗ 
ଅଶାନ୍ତିର କାରଣ ।”” (୭୬) ବୋଲି ଉଭୟ ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ ଓ 
ଉତ୍କଳ ଦୀପିକା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଇଂରେଜମାନଙ୍କର, 
ଲୋକାଲବୋର୍ଡ ଓ ଜିଲ୍ଲା ବୋର୍ଡରେ ପତିତ ଓ ପଛୁଆ ବର୍ଗର ସ୍ଵତଂତ୍ର ପ୍ରତିନିଧ୍ବତ୍ବ 
ସିନ୍ଧାନ୍ଧକୁ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ପରି, ଭାରତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସଭାରେ ବିରୋଧ 
କରିଛନ୍ତି ।( ୭୭ ) 


ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ପତିତମାନଙ୍କ ବିକାଶ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ 
ଅଂଚଳରେ ଗଠିତ ସଂଗଠନ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକର ଉଦ୍ଯୋକ୍ରାମାନଙ୍କ ବିଚାର 
ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ୧୯୮୭ ମସିହାରେ ବରୋଦା ସହରରେ 
ଗୁଲ୍‌କୁମାରଙ୍କ ସଭାପତିତ୍ଵରେ ଗଠିତ ‘ଅସୃଶ୍ଯ ମିଳନ ସଭା”, ୧୯୧୧ରେ 
ଆହ୍ବାହାବାଦରେ, ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ଦତ୍ତ ଚୌଧୁରୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ଗଠିତ ଂଶୁଵ୍ଧିସଭା” 
ଏବଂ ରାମେଶ୍ବର ସିଂହଙ୍କ ସଭାତିତ୍ସରେ କଠୋରପନ୍ଥୀ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ 
“ଭାରତ ଧର୍ମ ମଣ୍ଡଜ” ସଂପର୍କରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଚର୍ଚା ହୋଇଛ । କେତେକ ସଚେତନ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ସଂପୃକ୍ତ ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକର ଶାଖା ଖୋଲିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ 
କରିଛନ୍ତି । ଗୁଲକୁମାର, ଅସ୍ତଟୃଶ୍ୟମାନେ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ଶିକ୍ଷା ବିସ୍ତାରରେ ପ୍ରୟାସୀ 
ହେବା, ସଦାଚାର ପାଳନ କରିବା, ନିଜକୁ ନିଜେ ଉଠାଇବା ଅର୍ଥାଡ୍ଵ ଆତ୍ମଶ୍ତିରେ 
ବଳିୟାନ ହେବା ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଉଥୂବା ବେଳେ, ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ଚୌଧୁରୀ ନିମ୍ନ 
ଓ ଅସ୍ଟୃଶ୍ଯ ଜାତିକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି ସମାଜରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା” ଅର୍ଥାତ୍ଵ “ଏ ଜାତି 
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୯୧ 


ଅତି ଉଚ୍ଚରୁ ପଡିବା ଯୋଗୁଁ ତାର ହାଡଗୋଡ ଭାଟିଛି । ମୁଣ୍ଡ ସଂଜ୍ଞାହୀନ ନିଶ୍ଚେଷ୍ଟ, 
ହାତଗୋଡର ଗଣ୍ଡି ଅଛି, ଆମେ ଠିଆହୋଇ ପାରିବା” ବୋଲି ଦନମ୍ମୋକ୍ତି ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି ।( ୭୮) ଗୁଲକୁମାରଙ୍କ ଅସ୍ଟୃଶ୍ଯ ଜାତିର ଉନ୍ନତିକରଣରେ ଆମ୍ଶକ୍ତି ତ୍ତ, 
ଚୌଧୁରୀଙ୍କ ଶୁଦ୍ଧୀକରଣ ସିଵ୍ଧାନ୍ତ ଏବଂ ରାମେଶ୍ବରଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମ ଧର୍ମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ମାନସିକତା-ଏଡି ତିନିଗୋଟି ଭାବାଦର୍ଶକୁ, ଭାରତବର୍ଷରେ ଆମେ ଦଳିତ ରାଜନୀତିର 
ତିନୋଟି ସ୍ଵତଂତ୍ର ବିଚାର ବୋଲି କହିପାରିବା । ଏହି ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଓ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ 
ପ୍ରସଂଗରେ ଭାରତୀୟ ମାନସିକତା ଯେ ବହୁଧା ବିଭକ୍ତ ଓ ଦିଶାହୀନ-ସଂପୃକ୍ତ 
ସଂଗଠନଗୁଡ଼ିକର ଆଭିମୂଖ୍ୟ ହିଁ ତାହାର ଉଦାହରଣ । 


ଓଡ଼ିଶାରେ ପତିତ ବିକାଶ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସଂଗଠନ ଗଠନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀବତ୍ସ ପଣ୍ଡା ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ସାହୁ ଦୁଇଜଣ ସ୍ମରଣୀୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ । 
ସମକାଳରେ ଶ୍ରୀ ସାହୁ ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରରେ ଗଠିତ ‘ଭାରତୀୟ ଭୂତ୍ୟ( ନାଗରିକ ) 
ସମାଜ” ପକ୍ଷର ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତିନିଧୂତ୍ଵ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାରେ ‘ପତିତ ଜାତି 
ଉଦ୍ଧାର ସମିତି” ମଧ୍ୟ ଗଠିତ ହୋଇଛି । ଭାରତର ଜାତୀୟ ମହାସଭା ପତିତମାନଙ୍କର 
ସମସ୍ୟାକୁ ଗୁରୁତର ସହ ବିଚାର କରିଛି ଏବଂ ଘୋଷଣା କରିଛି “ଏହି କଂଗ୍ରେସ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାରତବାସୀଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ କରେ କି, ଯଦି ତାଂକର ସତ୍ଯ ଓ ନ୍ଯାୟ 
ପ୍ରତି ଆଦର ଥାଏ, ତେବେ ଏଣିକି ପତିତ ଜାତି ଉପରେ ଯେ ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବନ୍ଧ 
ଓ ଅନ୍ତରାୟ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି, ତାହା ଅତି ଶୀଘ୍ର ଦୂର କରିବାକୁ ସଚେଷ୍ଟ ହେବେ । 
ଏହି ଅସାମାଜିକ ଅନ୍ତରାୟ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅତ୍ଯାଚାରର ସୀମା ଲଂଘନ କରି ଏହି 
ନିଃସହାୟ ଦରିଦ୍ର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଯେ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟରେ ପତିତ କରି ରଖୁଅଛି, ଆଉ 
ଏଣିକି ଅବହେଳା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ମାନବୋଚିତ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି କୌଣସି କ୍ରମେ 
ବିବେଚିତ ହେବ ନାହିଁ ।”” (୭୯) ଏହି ଅସ୍କୃଶ୍ୟ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ଅତୀତରେ 
ଯେ ହିନ୍ଦୁ ଥୁଲେ, ଉଚ୍ଚ ଜାତିମାନେ ସେମାନଙ୍କର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଥଲେ, 
ସେମାନଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁ ମଧ୍ୟରେ ରଖିବା ଆବଶ୍ଯକ ବୋଲି, ସମ୍ବାଦପତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ମନ୍ତବ୍ୟ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ମାତ୍ର ଉଚ୍ଚ ଜାତିମାନେ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଏହି ଆଚରଣକୁ 
“କରଁବ୍ୟଂ ନୁହେଁ, ସହାନୁଭୂତି ବୋଲି ବିବେଚନା କରିଛନ୍ତି । (୮୦) 


ସଂସ୍କାରକ ଅଭିଧାରେ ପରିଚିତ କେତେକ କର୍ମୀ “ଜାତିବାଦୀର ମୂଳ 
ତତ୍ତକକୁ ଯେ ତଥାପି ବୁଝିପାରି ନାହାନ୍ତି ତାହା ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗେ । ଗଂଜାମ ଅଂଚଳର 
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ଜଣେ ପରିଚିତ ସଂସ୍କାରକ ଶ୍ରୀ ଜୟମଙ୍ଗଳ ରଥ ଢଜାତିବାଦ'କୁ ଏକ ଆବଶ୍ଯକତା 
ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଅଧୂନାୟକତ୍ସରେ ପ୍ରକାଶିତ ସଂସ୍କାରକ ପତ୍ରିକାର 
‘ଅସ୍ପୃଶ୍ୟ ଜାତି” ଶୀର୍ଷକ ଆଲୋଚନାରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି- ଉପେକ୍ଷିତ ଜାତି ବୋଲି 
ଗୋଟିଏ ସଂପ୍ରଦାୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଦେଶରେ ବହୁ କାଳରୁ ଅଛନ୍ତି । ସମାଜର 
ଶୃଙ୍ଖଳା ନିମନ୍ତେ ଏ ଭଳି ସଂପ୍ରଦାୟର ଆବଶ୍ଯକତା ଆଜି ନୁହେଁ, କେଉଁ ଅତୀତ 
ଯୁଗରୁ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଉପଲସ୍ଥି କରିଆସୁଛନ୍ତି । ଏହି ସଂପ୍ରଦାୟ ନୀଚ ଓ ଅସ୍ୃଶ୍ଯ 
ବୋଲି ପରିଚିତ । ବଙ୍ଗ ଦେଶରେ ଏପରି ଜାତି ଧୀରେ ଧୀରେ ଶିକ୍ଷିତ ଓ ଉନ୍ନତ 
ହେଉଅଛନତ୍ତି । ××× କେଉଁ ଦିନରୁ କେଉଁ ଘଟଣାରୁ ସେମାନେ ଏପରି ଉପେକ୍ଷିତ, 
ତାହା ସ୍ଥିର କରିବା ଅସାଧ । କାରଣ ହିନ୍ଦୁର ବର୍ଣ୍ଣବିଭାଗ ଧର୍ମ ସହିତ ସଂଵ୍ଵିଷ୍ଟ । 
××× ଜାତି ଭେଦ ପ୍ରଥା ହରାଇଲେ ଧର୍ମହାନୀ ଘଟିବ । ଏକଥା ହିନ୍ଦୁ କେବଳ 
ମୁଖରେ କହୁନାହିଁ, ଏହା ହିନ୍ଦୁର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । ଏମାନେ ପଞ୍ଚମ ଜାତୀୟ 
ସଂପ୍ରଦାୟ । କାହାକୁ ନିନ୍ଦା କରିବା ନିଷ୍ପୟୋଜନ ।” (୮୧) 


ଆଲୋଚ୍ୟ କାଳର ଓଡ଼ିଶାର ସମାଜଶୋଧକ ଓ ଜାତିବୈ ଶିଷ୍ଟ୍ଯ 
ପ୍ରତିପାଦଜମାନଙ୍କ ବୌଦ୍ଧିକ ତର୍କଣାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ, ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ 
ଯେ, ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦ ନୁହେଁ, ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଚର୍ଯାର 
କଟୁ ସମାଲୋଚନା କରିଛଗ୍ି । ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରରେ ଜାଡିଭେଦ ପ୍ରଥା ବହୁ 
ଅପସାଂକ୍କତିକ ଚର୍ଯା ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ୟତମ, ମାଡ଼୍ର ପ୍ରଧାନ ନୁହେଁ । ଚର୍ଟଚାଜାରମାନେ 
ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣୀ ହୋଇଥୁବାଦୁ ତ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯବାଦର ଯଥାର୍ଥତା ପ୍ରତିପାଦଜ-ଭଉପ୍ପୁକ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ 'ଇତରମାନେ” ଆପଣା ଆପଣାର ୧ଅସ୍ପିତ।” ବୈ ଶିଷ୍ଟ୍ଯ 
ପ୍ରତିପାଦନପାଇଁ ବେଶ୍‌ଂ ଶ୍ରଦାଶୀନଜ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ୟମ 
ପରିପୁଷ୍ଟୀକରଣରେ ସହାୟକ ହୋଇଛନ୍ତି ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏବଂ ଉଚ୍ଚଜାତିର ଏସୁପଠମାନେ । 
ରାଶି ରାଶି ଗପ, ଗୀତ ତିଆରି କରିଛନ୍ତି, ଚଟି ଚଟି ବହି ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି । ମୁଦ୍ରାଯନ୍ତ୍ର 
ତାଙ୍କ ଚରୁରତା ପ୍ରଚାରରେ ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଦଳିତମାନେ ଅଦଳିତମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ସଂଗଠିତ ଭାବରେ ଡୃଣ୍ତ ଖୋଲି 
ନପାରିବାର ଏହାହିଁ ପ୍ରଧାନ କାରଣ । ସମ୍ବାଦପତ୍ର ଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରକାଶିତ ସମ୍ବାଦ, 
ପତ୍ରର ମତ, ମନ୍ତବ୍ଯ ଓ ଆଲୋଚନାଗୁଡ଼ିକ ସେହି ଅଦଳିତମାନଙ୍କର ବୌଵିକ 
ବିଚାରର ପ୍ରତିଲିପି, ଆତମ୍ମଲିପି ନୁହେଁ । 
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ଛଅ 


a ଜାତି ଭେଦପ୍ରଥା ସମସ୍ୟାର ଅନୁଭବ ଓ ସମାଧାନରେ ସତ୍ଯବାଦୀ 
ଗୋଷ୍ଠୀର କର୍ମୀ-ସ୍ରଷ୍ଟାମାନଙ୍କର ଉଦ୍ୟମ ସମକାଳୀନ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ତୁଳନାତ୍ମକ 
ଭାବରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । ଗୋପବନ୍ଧୁ( ୧୮୭୭-୧୯୨ ୮)ଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ଏହି ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷିତ ଯୁବଗୋଷ୍ଠୀ ( ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ, ଗ୍ରୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର, କୃପାସିନ୍ଧୁ 
ମିଶ୍ର ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ହରିହର, ରାମଚନ୍ଦ୍ର ରଥ, ବାସୁଦେବ ମହାପାତ୍ର ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନେ) 
ଭାରତୀୟ ସନଛ୍ଚ ପରମ୍ପରାର ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିଛତ୍ତିୟ ସମାଜ ପରିବର୍ଭନରେ ସେମାନଙ୍କ 
ବିଚାରକୁ ପୁନଃ ଉତ୍ୀବନରେ ବ୍ରତୀ ହୋଇଛନ୍ତି । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର 
ପୁରୀର ଚାରିପାଖରେ, ରାଜ୍ଛାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଶ୍ପିତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସନଗୁଡ଼ିକରେ 
ଏମାନେ ଜନ୍ମ ହୋଇଛନ୍ତି, ମାତ୍ର ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯବାଦର ଅଭିଜାତ ଥିପଚାରିକତାକୁ ସାହସର 
ସହ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛଚ୍ତି । କାନ୍ଧରେ ପଇତା ପକେଇ ନାହାଁନ୍ତି ଦେହରେ ଚିତା 
ଘେନି ନାହାନ୍ତି ନିଶ, ଦାଢୀ ରଖୁଛନ୍ତି ଜାତି-ଅଜାତି ବି ମାନିନାହାଁନ୍ତି । ଶିକ୍ଷା 
ମାଧ୍ୟମରେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା ପାଇଁ ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲାର ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳଠାରେ 
‘ବନବିଦ୍ୟାଳୟ” ସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ସବୁ ପାଟକର ପିଲାମାନେ 
ଏକାଠି ବସି ଖାଇଛନ୍ତିୟ ଗୋଟିଏ ଘରେ ଶୋଇଛତ୍ତି, ବିଲରେ କାମ କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଗୋଟିଏ ପୋଖରୀରେ ବି ଗାଧେଇଛନ୍ତି । ପରମ୍ପରାବିଶ୍ଵାସୀ ସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କୁ 
ଏହି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଚାର ବିଚଳିତ କରିଛି । ସେମାନେ ସ୍ତ୍ୁଲଘର ପୋଡି 
ଦେଇଛନ୍ତି, ମାତ୍ର ଏହି କର୍ମୀମାନଙ୍କ ଆଦର୍ଶକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯବାଦର ଅସ୍ଵୀକୃତି ଆହତ 
କରିପାରି ନାହିଁ । 


ସତ୍ୟବାଦୀ ସ୍ତୁଲର ଚିନ୍ତକମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କାଳରେ 
ମନରେ ସ୍ଵତଃ ଏକ ପ୍ରଶ୍ବଵ ଜନ୍ମ ନିଏ-ସେମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟପଛ୍ଥାକୁ ଆମେ ଏକ 
‘ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ” ବୋଲି କହି ପାରିବା କି ? ଏହି ପ୍ରସଚ୍ଗରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ର୍ୟାଡିକାଲ୍‌ ? ପରିବର୍ତେ ‘ପ୍ୟାସିଭ୍‌' ବା ଉଦାରପନ୍ଥୀ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ । ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ସମଗ୍ର ଜୀବନର ଆଚାରକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ 
ମନେହୁଏ, ବ୍ରାହ୍ମିଯବାଦ ନିୟନ୍ତିତ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମ, ଧର୍ମୀୟ ବିଚାରର ଭାଷ୍ୟକାର 
ଓ ପୃଶ୍ରପୋଷକ ଏବଂ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଧାମ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ସକଳ ଢାତିଗତ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତାକୁ 
ସେ ପ୍ରାୟତଃ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧ କି ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । ମଧ୍ୟମ-ପନଛ୍ଥାର ଯାତ୍ରୀ 
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ହୋଇଛନ୍ତି । ସତ୍ଯବାଦୀ ସଖାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନୀଜକଣ୍ଡଙ୍କ ବିଚାର ଅଧୁକ 
ଆକ୍ରମଣାମ୍ବକ । ସେ ନିଜର ଲେଖାଗୁଡ଼ିକରେ ଧର୍ମରେ ଞଥିପଚାରିକତା ଓ 
ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରଥାର ଅବଶ୍ଯ ତୀବ୍ର ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ଏକ ବିଚାରର 
ବିପ୍ଳବରେ ରୂପାନ୍ତରୀକରଣର ନେଡୃତ୍ଧ ନେଇପାରି ନାହାନ୍ତି । ସତ୍ୟବାଦୀ ପତ୍ରିକାର 
ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ପ୍ରକାଶିତ ଆଲୋଚନାଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ଯ ଜାତଭେଦପ୍ରଥା ଏବଂ ଏହାର 
ବିଲୋପନକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଏତିହାସିକ ବିକାଶକ୍ରମ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, 
ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳରାମ, ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ, ଚନ୍ଦ୍ରଭରକର ଆଦି ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଓ 
ଆଧୁନିକ କାଳର ସନ୍ଦ୍ର ମନସ୍ପମାନଙ୍କ ଉଦାହରଣ ଦିଆଯାଇଛି ଏବଂ ଅଧ୍ବକ ଆକ୍ରମଣ 
କରାଯାଇଛି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ଆଚାର ଓ ବିଚାରକୁ । ଶ୍ରୀ ନୀଳମଣି ମିଶ୍ର ଏକ 
ଆଲୋଚନାରେ “ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ସଦାଚାର ଭ୍ରଷ୍ଟ କାମୁକତା, ଚୌର୍ଯ୍ୟ, 
ପରଶ୍ରୀକାତ ରତା, ପ୍ରତାରଣା, ମୂରଖତା, ଅଚାରବିହୀନ ××× ଚଞ୍ଚକତା, ଆଦି 
ଦୋଷର ପ୍ରତୀକ (୮୨) ଏବଂ “ସମାଜ ସଂସ୍କାର” ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଶ୍ରୀ ରନ୍ଧାକର 
ପତି ଏହି ଆବର୍ଜନାଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ହନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ବୋଲି ସ୍ପଷ୍ଟ ମନ୍ତବ୍ଯ 
ଦେଇଛଚ୍ତି । “ସମାଜ ଏହି ପରିବରଁନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଛି କି? 
ଗ୍ରହଣଶୀଳତାକୁ ଚାହିଁ ବସିଲେ ସଂସ୍କାର ହୋଇ କାରିବ କି ? ଏଥୁପାଇଁ ନେତୃତ୍ଵ 
ଓ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆବଶ୍ଯକ ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି ।” ( ୮୩) ଗୋପବନ୍ଧୁ ସଂସ୍କାରର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭବ କରୁଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ‘ହିନ୍ଦ ସମାଜର ମୂଳଦୁଆ ଟାଣ ××× 
ଗ୍ରାମରେ ଜାତି ବର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରାର୍ଥକ୍ଯ ହେତୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କେବେ ବିବାଦ ଘଟିବାର 
ଶୁଣାଯାଇ ନାହିଁ ××× ବିବାଦ ସହରରେ ଅଛି ଏବଂ ସେମାନେ ହିଁ ସଂପର୍କକୁ 
ତିକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି” ବୋଭି ଏକ ବିଚିତ୍ର ଯୁକ୍ତି ବାଢିଛନ୍ତି । ( ୮୪) ମାତ୍ର ସମକାଳରେ 
ଉଭୟ ମୋଗଲବନ୍ଦି ଓ ଗଡଵଜାତରେ ସବୁଠି ଦଳିତମାନେ ସବର୍ଣ୍ମାନଙ୍କର 
ଘୃଣା, ଦୟା, ଲାଞ୍ଚନା ଓ ଶୋଷଣର ଯେ ଶିକାର ହେଉ ନଥ୍‌ୂଲେ, ଏକଥା 
ଆମେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବା କି ? ୧୯୨୧ ମସିହା ପରେ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ 
ମାନସିକତାରେ ଅବଶ୍ୟ ପରିବରନ ଘଟିଛି । ମାତ୍ର ସଂସ୍କାର -ପ୍ରୟାସୀ 
ସତ୍ୟବାଦୀ ସ୍ତୁଲର କର୍ମୀ-ଶି କ୍ଷକ -ସାହି ତିୟକ ରାଜନୀତି କମାନେ ଏହି ଜଟିଳ 
ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମସ୍ଯାର ବୀଜାୟନରେ କ୍ରାନ୍ତି କାରୀ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ 


କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାକୁ ତଥାପି କିନ୍ତୁ” ଲାଗେ । 
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ସାତ 


ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ ସମୀକ୍ଷକମାନେ ସ୍ପଷ୍ଟତଃ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ଯେ, 
ଅକ୍ଷରକର୍ମୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀ ଥଲେ ସାମନ୍ତ ସଦବଂଶଜ୍ଚ ଅଥବା 
ସାମନ୍ତମନସ୍କ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ଭାବ, ଭାଷା ଓ ବିନ୍ୟାସ ଥୂଲା ଅଭିଜାତ- 
ବିଚାର- ପରିପୁଷ୍ଟ । ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀର କବିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଅଧ୍ବକାଂଶ 
ଥୁଲେ ସନଛ୍ଷ-ମନସ୍କ । ସେମାନେ ଅବଶ୍ୟ ଶୂଦ୍ର ଚଣ୍ଡାଳ ଅଭିଧାରେ ଚିହ୍ନିତ ସାଧାରଣ 
ମଣିଷମାନଙ୍କ ଦୈନ୍ୟ ଓ ଯାତନାର କଥା କହୁଥଲେ । ମାତ୍ର ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଅଳ୍ପସଂଖ୍ୟକ ପ୍ରତିବାଦୀ ଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ ଥୂଲେ ଭାଗ୍ୟ ଓ ଭଗବାନ 
କରୁଣା-ନିର୍ଭର । ସେମାନଙ୍କୁ ଏପରି ହେବାପାଇଁ ବାଧ କରାଯାଇଥୂଲା । ଫଳତଃ 
ସେମାନଙ୍କ ଲେଖାରେ, ମଣିଷର ଚେତନା ଉନ୍ମୀଳନର ଭାବ ଥୁଲା ଅତ୍ୟନ୍ତ କ୍ଷୀଣ । 


ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ଓଡ଼ିଶା, ପଶ୍ଚିମ ସଂସର୍ଗରେ ଆସିଛି । 
ଏବଂ ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଅଭିଜାତ ଓ ସାମନ୍ତବର୍ଗର ଉତ୍ତରାଧ୍‌କାରୀମାନେ, ପଶ୍ଚିମ 
ସଂସର୍ଗଜନିତ ସକଳ ସୁଫଳ ଓ ସୁଖଭୋଗର ପାତ୍ର ହୋଇଛନ୍ତି । ସେମାନେ 
ଆଲୋକିତ ବିଶିଷ୍ଠ ବୋଲି ଦାବି କରିଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯର ପ୍ରାଜ୍ଞ 
ସମୀକ୍ଷକମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ କେତେ କେତେ ବିଶେଷଣରେ ଶୋଭାବନ୍ତ କରିଛନ୍ତି, 
ଆଧୁନିକତାର ବାର୍ରାବହ କହିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କେତେକ ଅଧସ୍ତନମାନଙ୍କ 
ମାଧ୍ୟମରେ କ୍ଷମତା, ଅର୍ଥ ଓ ମେଧା ବଳରେ ଇତିହାସକୁ ନିଜ ନିଜ ନାମରେ 
ଲେଖାଇ ନେଇଛନ୍ତି । ବିଦେଶୀ ଶକ୍ତିର ସ୍ତାବକତା, ଆମ୍ଶାସ୍ତ୍ରାୟଣରେ ସେମାନଙ୍କର 
ସହାୟକ ହୋଇଛି । ସେମାନଙ୍କ ସାହିତ୍ଯକୁ ଜାତୀୟ” ଓ “ସାଂସ୍ତୃତିକ' ଶବ୍ଦରେ 
ଚିହ୍ନିତ କରାଯାଇଛି । ଯେଉଁ ଅନ୍ପସଂଖ୍ୟକ ସ୍ରଷ୍ଟା, ଅବଶିଷ୍ଟ ବହୁ ସଂଖ୍ଯକ ମଣଷଙ୍କ 
ଜୀବନର କଥା କହିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଗୌଣ ହୋଇପଡିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଆମେ 
ଉପେକ୍ଷିତ, ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟିକ କହିପାରିବା । 

ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରାୟିତ ବିଶିଷ୍ଟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରାମକୃଷ୍ଣ ସାହୁ, ଗୋବିନ୍ଦ ରଥ, 
ଫକୀରମୋହନ ସେନାପତି, ଗଂଗାଧର ମେହେର ଏବଂ ବହୁ ଛଦ୍ଧନାମୀ କବି 


ଜଣେ ଜଣେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ପ୍ରତଭା । ସେମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯୟବାଦ ପୀଡିତ ସାମାଜିକ ଓ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ସମସ୍ଯା, ଯଥା- ବାଲ୍ୟ ବିବାହ, ବୃଦ୍ଧବିବାହ, ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତ 
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ଯୁବକମାନଙ୍କ ଚାରିଡ୍ରିକ ସ୍ତ୍ଳନ, ଇଂରେଜ ଶାସନର କୁଫଳ ଓ ଅମାନବୀୟ 
ଧର୍ମାଚାରର ସୁକ୍ଷ୍ମ ଚିତ୍ର ନିଜ ନିଜ କବିତାରେ ପ୍ରକାଶ କରିଛରି । ଏହି କବିତାଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରାୟତଃ ବ୍ଯଂଗାତ୍ମକ । ଅବଶ୍ଯ ଜାତିଗତ -ବିଷମତା-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜଟିଳ ସମସ୍ଯା 
ସେମାନଙ୍କ କବିତାରେ ପ୍ରମୁଖତା ଲାଭ କରିପାରି ନାହିଁ । ମାଡ୍ର ଚଷା, ଧୋବା, 
ତନ୍ତ୍ର ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କ ସମସ୍ଯା ଆଧାରିତ ଯେଉଁ କେତୋଟି କବିତା ଲେଖାଯାଇଛି, 
ସେଗୁଡ଼ିକ ସମକାଳୀନ ଜନଜୀବନକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ ଉତ୍ସାହପ୍ରଦ ଉପାଦାନ 
ବୋଲି ମୋର ମନେହୁଏ । 


ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ, ଅନୁନତ ବା ଦଳିତ ବର୍ଗଙ୍କ ଜୀବନ ଚର୍ଯାକୈନ୍ଦ୍ରିକ 
ଏକ କଳାମ୍ମକ ସୃଷ୍ଟି ଚସାଙ୍କ ଖେଦ” । ମାଟି କାଛ୍, ଟିକିଏ ପବନରେ ଉଡିଯାଉଥୁବା 
ଛଣଛାଉଣି ଛପର, ବରଷା ପାଣିରେ ଭିଜି ଯାଇଥ୍‌ବା ଚଟାଣରେ ରହୁଥିବା, 
ଦୁଇଦିନରେ ପେଟପୂରା ଖାଇବାକୁ ପାଉନଥୁବା, .ଜମିର ଖଜଣା ଦେଇ ନପାରି 
ବଳଦ ବିକୁଥ୍୍‌ବା ଏବଂ ଶେଷରେ ଘର, ଗୀ ଛାଡି ବିଦେଶରେ ମୂଲ ଲାଗିବାକୁ 
ଯାଉଥବା ‘ଚଷା'ର ଜୀବନଗାଥା-ଏହି କବିତାର କାହାଣୀ । ଶୀଘ୍ର ଖଜଣା ଦେବାକୁ 
ପିଆଦା ବାଧ୍ଯ କରିବାରୁ, ସେ ବଳଦ ବିକିବାକୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେଇଛି । ବୋଉର 
ମତାମତ ଚାହିଁଚି ଏବଂ ଶେଷରେ ବଳଦ ନେଇଛି ହାଟକୁ । କବିତାର କିଛି ଅଂଶ 
ଏହିପରି 

ବଳଦ ବିକ୍ରୟ କଥା ବୁଢୀ ଯେ ଶୁଣିଲା 

ନ ବିକ ନ ବିକ ବୋଲି ଭୂମିରେ ଲୋଟିଲା, 

ପିଆଦାକୁ ଯାଇ କହ 

ମାସକର ବାଦେ କିଛି ଦେବି ଆଜ ଯାଅ ।।୨୬। 

ପିଆଦା ଶୁଣିଣ ଏହା ଅଗ୍ରିପ୍ରାୟ ଢ୍ଵଳେ, 

ନାରୀ ବୁଦି ଶୁଣୁ ତୁହି ଟଙ୍କା ଦେବା ବେଳେ, 

ତୃହି ଭଲ ଯେବେ ଚାହୁଁ 

ଏହି କ୍ଷଣି ବିଦା କର ଟଙ୍କା ଆଣି କାହୁଁ ।।୨୭। 

ବଳଦକୁ ନେଇ ହାଟ ଭିତରକୁ ଗଲି 

ବିକିରି ବଳଦ ନେବ କେ ବୋଲି ଡାକିଲି, 

ବେଳ ଦୁଇ ଘଣ୍ଟା ହେଲା, 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୯୭ 


ଜଣେ ଆସି ପାଞ୍ଚ ଟଙ୍କା ମୂଲ୍ୟ ତାର କଲା ।।୨୯। 

ଉଚିତ ମୃଲ୍ୟରୁ ଡାର ଅର୍ଵ୍ବେକ ହେବାରେ 

ମନ ନମାନିଲା, ମାତ୍ର ପିଆଦା ଭୟରେ 

କି କରିବି କଷ୍ଟେ ଦେଲି 

ପିଆଦା ନିକଟେ ଆସି ପ୍ରବେଶ ହୋଇଲି ।।୩୦। 

ଖଜଣାକୁ ଚାରି ଟଙ୍କା ବଢାଇଣ ଦେଇ 

ପିଆଦା ମିଆଦି ଚାରିଅଣା ଦ୍ଯନ୍ତେ ନେଇ 

ନେଲା ସେ କେତେ କଷ୍ଟରେ 

ଗୃହେ ଆସି ବସିଲି ମୁଁ କର ଦେଇ ଶିରେ ।।୩୧। (୮୫) 


ଫକୀରମୋହନ ସେନାପତିଙ୍କ 'ଉନ୍ମଳ କୃଷକ” ଓ 'ଚାଷିର ଆନନ୍ଦ 
କବିତା 'ଚସାର ଖେଦ” କବିତାରେ ପ୍ରତିରୂପ । ସାମନ୍ତମାନେ ଚଷାର ଲହୁ 
ଶୋଷିବାର ଚିତ୍ର ଏହି କବିତା ଦୁଇଟିରେ ପ୍ରତୀକାୟିତ । 

ବିଲ ବାଛିବାକୁ ଦେଖ ଆଣ୍ଡେଇ ପଡିଛି 

ପିଠିରେ ରକତ ଶୋଷିଣ ଖାନ୍ତି ମାଶାମାଛି । 

ଆନନ୍ଦେ ସେବୁଛୁ ତୋତେ କିଛି ନାହିଁ ଜଣା 

ସମାଜର ନିମ୍ବଶ୍ରେଣୀ ମଧ୍ଯେ ତୋ ଗଣନା । 


କବିତାର ଶେଷରେ ସେ ଶୋଷକମାନଙ୍କୁ ସମ୍ବୋଧନ କରି କହି ଛଚ୍ତି- 


ଯାହା କୃପା ବଳେ କର ଜୀବନ ଧାରଣ 
ଯାହା କୃପା ବଳେ ସମସ୍ତଙ୍କ ବଡପଣ 

ଏକମାତ୍ର ପ୍ରାଣ ରକ୍ଷାକାରୀ ଯେ ଲୋକର 
ଧୂକ ଧୂକ କର ତାକୁ ଏତେ ହତାଦର । 
ବାହାରେ ମଳିନ ଦେଖ ଅନ୍ତରେ ସରଳ 
ମୁଣ୍ଡଝଖାଳ ପୋଛା ଶସ୍ଯ ମୁଠାକ ସମ୍ବଳ । 


ଖଜଣା ଦେଇନପାରି ସେ ଜମି ବିକେ: । ପ୍ରଜାସ୍ଵତ୍ଧ ଆଇନ୍‌ ତା ଆର୍ଥକ 
ମେରୁ ଦଣ୍ଡକୁ ଭାଂଗିଦିଏ । ସେ ପ୍ରବାସୀ ହୁଏ । କବିଙ୍କ ଭାଷାରେ- 
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ବାହାରିଲା ଘର ଛାଡି କରିବାକୁ ମୂଲ, 


ଜୟ ଜୟ ପ୍ରଚାସ୍ପତ୍ଧ ହରି ହରି ବୋଲ । (୮୬) 


ଗଙ୍ଗାଧର ମେହେର ଭୂମି ବିଭାଗ” ଶୀର୍ଷକ ଏକ କବିତାରେ, 
ଜ୍ଞାନବଳରେ ଶୂଦ୍ର ଦ୍ଧିଜଡ୍ଵ୍‌ ପାଏ ଏବଂ ‘ଚଷା ତାର ଭୂପାଳ ସେ ଏକା ବଢାଏ 
ତା ସମ୍ମାନ ହେ” କହିବାକୁ ଉଚିତ ବୋଧ-କରିଛନ୍ତି । (୮୭) 


ସମକାଳରେ ପ୍ରକାଶିତ ‘ଦଜିତ- ଚେତନା! କେନ୍ଦ୍ରିକ କବିତାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ 
ଫକୀରମୋହନଙ୍କ “ବିଲୁଆ କୁକୁର ସମ୍ବାଦ” ଏବଂ ‘ଧୋବା”'ର ସ୍ଥାନ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । 
ଁଧୋବା” କବିତା ସଂପର୍କରେ ଦେବେନ୍ଦ୍ର କୁମାର ଦାଶଙ୍କ ବିଚାର ଏଠାରେ 
ପ୍ରସଙ୍ଗକ୍ରମେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ । 


“ବକ୍ତବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଧୋବା କବିତ। ଏକ ଅନୁପମ ଓ ବୈପ୍ଳବିକ ସୃଷ୍ଟି । 
ସାମାଜିକ ପରିବର୍ନ ପାଇଁ ଫକୀରମୋହନ ଶେଷ ଜୀବନରେ କେତେ ବାଗ୍ର 
ଥୁଲେ ଧୋବା କବିତାରେ ସେହି ବ୍ୟଗ୍ରତା ସୁପରିସ୍ତଟ । ଗାନ୍ଧୀ ଭାରତବର୍ଷରେ 
ହରିଜନ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ କରିବାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଫକୀରମୋହନଙ୍କ କବିତାଟି 
ରଚିତ । ××× ଦଳିତମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥକ ସରକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟାରମ୍ଭ 
ଉତ୍କଳ ଗୌରବ ମଧୁସୂଦନଂକ ନେତୃତ୍ଵରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା । ସେହି ଆନ୍ଦୋଳନର 
କାବ୍ୟିକ ରୂପ ହେଉଛି ଫକୀରମୋହନଙ୍କ କବିତା ।” (୮୮) 


ଶ୍ରୀ ଦାଶଙ୍କ ବିଚାରକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ ଧୋବା କବିତାର 
କେତୋଟି ପଂକ୍ତି ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ । 


କରିପାରୁ ବ୍ଯଭିଚାରୀକୁ ପରଶ 

ଧୋବାକୁ ଛୁଇଁବା ଶାସ୍ତମତେ ମହାଦୋଷ । 

କି ଅନିଷ୍ଠ କି କୁକାର୍ଯ୍ୟ ଲୋକ ସମାଜରେ 
କରିବାକୁ ଧୋବା-ସ୍ଥାନ ନିତାନ୍ତ ନିମ୍ନରେ ? 
ଆମ୍ଭେ ଦେଖୁ ଧୋବାକାର୍ଯ୍ୟ ପବିତ୍ର ନିତାନ୍ତ 
ଧୋବା ଯୋଗେ ବୋଇଲାଉଛୁ ସମାଜେ ସମ୍ଭାନ୍ତ 
କାଚି ସଫା କରେ ଆମ୍ଭ ମଳିନ ବସନ 


ନୋହିଲେ ହୁଅନ୍ତା ଦେହ ରୋଗର କାରଣ । 
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ଆହେ ଧୋବା କିଛି ଚିନ୍ତା ନ କର ମନରେ 
ହାତ ଧରି ବସାଇବି ଦୁମ୍ଭକୁ ପାଖରେ । 


ହେ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ମୋତେ ଦେବ କି ବୃଝାଇ 
କି ସକାଶେ ହେବି ବୋଇ ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଦାୟୀ । 


ପଲ୍ଲୀ କବି ନନ୍ଦକିଶୋର ବଳ, ଓଡ଼ିଶାର ଗାର କଥା ଲେଖିଥୁବା ବେଳେ 
‘ହାଟୁଆ” ଓ ‘ଅସୃଶିଆ” ଜାତିର ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଭୁଲି ନାହାନ୍ତି । ବହୁ ଜାତିର ତାଲିକା 
ଦେଇଯାଇଛନ୍ତି । ସେମାନେ କୁସଂସ୍କାରର ଶିକାର ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ( ୯୦ ) କନକଲତା 
ଉପନ୍ୟାସରେ ପାଠକ, ରାଜେନ୍ଦ୍ର ନାମକ ଜଣେ ଯୁବକଙ୍କୁ ଦେଖେ । ସେ ସମାଜ 
ସଂସ୍କାରକ ଓ ଶିକ୍ଷିତ । ମାତ୍ର ତାଙ୍କ ସ୍ଵପ୍ନ ମୁଖ୍ୟତଃ ବିବାହ ବିଧବା, ବାଲ୍ୟ ବିବାହ, 
ନାରୀ ଶିକ୍ଷା ଓ କନ୍ୟାସୁନା ପ୍ରଥା ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ । ଗୋପାଳବଲ୍ଲଭ ଦାସଙ୍କ 
‘ଭୀମା ଭୂୟା' ଉପନ୍ୟାସକୁ ସାହିତ୍ୟ ସମୀକ୍ଷକମାନେ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନ ଆଧାରିତ 
ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥାନ୍ତି । ମାତ୍ର ବାସ୍ତବତଃ କହିବାକୁ ଗଲେ, ଉପନ୍ୟାସରେ 
ଆଦି ବାସୀମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଚର୍ଯ୍ୟାକୁ “ରୋମାଂଟିସାଇଜ' କରାଯାଇଛି । ତେଣ 
ସମକାଳରେ ପ୍ରକାଶିତ ଓଡ଼ିଆ କବିତା ସମ୍ପକିରେ ବୃ ମ୍ଭକରେ ଏତିକି କୁହାଯାଇ ପାରେ 
ଯେ, ଭୀମ ଭୋଇ, ଅନ୍ୟ ମହିମାଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଓ ଫକିରମୋହନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ରାୟିତ କବି, ସମାଜର ଏହି ଅଧୂଵକ ସଂଖ୍ୟକ ମଣିଷମାନଙ୍କ ସମସ୍ୟାକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମଣିନାହାନ୍ତି । 


ଓଡ଼ିଆ କଥା ସାହିତ୍ୟରେ ଦଳିତ ଚେତନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆଲୋଚନା କରିବା 
ବେଳେ ମୁଁ ପୁଣି ଫକିରମୋହନଙ୍କ ନୀ କହିବି । ଏ କଥା ମଧ୍ୟ କହିବି ଯେ, ୧୯୨୦ 
ମସିହା ମଧ୍ୟରେ କେବଳ ନୁହେଁ, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଏହି ବର୍ଗର ସମସ୍ୟାକୁ 
ବୁଝିଥୂବା ଓ ଲେଖିଥୂବବା କବିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । ତାଙ୍କ 
ଛମାଣ ଆଠ ଗୁଂ୦” ସମଭାବାଦର୍ଶର ଏକ ସଂଶ୍ଲେଷଣାତ୍ମକ ଅନୁ ପମ କଥା ଗ୍ରଂଥ । 
ଦଳିତମାନେ ଅବଶ୍ଯ ସାମନ୍ତ ଓ ଞିପନିବେଶିକ କ୍ଷମତାସୃଷ୍ଟର ମାତ୍ର ସେମାନେ ଯେ 
ନିରବ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତିନିଧବ ନୁହନ୍ତି -ମୁଖର ଓ ପ୍ରତି କ୍ରିୟାଶୀଳ, ଉପନ୍ୟାସରେ ତାହାହିଁ 
ସେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି । 


ସେ କହିବାକୁ ଚାହିଁଛନ୍ତି ଯେ, ଆମେ କହୁଥୂବା ଅନୁନ୍ନତ ବର୍ଗର ମଣିଷମାନେ 
ଭୂମିହୀନ ନ ଥୁଲେ । ବାଉରି, ତନ୍ତୀ ଓ ପାଣମାନଙ୍କର ଗୀ ତଳେ ଅଉଲ ଜମି 
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ଥିଲା । ( ୯ ୧) ସେମାନେ ସରଳ ଓ ନିରୀହ ଥୁଲେ । ଚାଷ ସହିତ କୌଳିକ ବୃତ୍ତି ବି 
କରୁଥିଲେ: । ଆପଣା ପରିବାରକୁ ନେଇ ସୁଖ ଆନଂଦରେ ଥୁଲେ । ମାତ୍ର ସମୟ 
କ୍ରମେ ସେମାନେ ବିଦେଶୀ ପ୍ରଶାସନ ଓ ଦେଶୀ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଗର ଆର୍ଥକ ଶୋଷଣର 
ଶିକାର ହୋଇଛନ୍ତି । ରାଜା ଓ ଜମିଦାରମାନେ ଅବଶ୍ୟ କର ଆଦାୟ କରିବା ପାଇଁ 
ଅଧୁକାର ପାଇଛଚ୍ତି । ମାତ୍ର କ୍ଷମତାର ସଂକୋଚନ ସେମାନଂକୁ ବିଷାଦିତ ଓ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳକ କରିଛି । ସେମାନେ ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନଙ୍କର ଭୂସଂପରିକୁ ଆମ୍ଲସ୍ଥ 
କରିବା ପାଇଁ ଚକ୍ରାନ୍ତ କରିଛଚ୍ରି ଏବଂ ମସୁଧା ପୂରଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବହୁ ଗୋଷ୍ଠୀରେ 
ବିଭକ୍ତ ବୃହତ୍ତର ଜନସମୁଦାୟର ଧର୍ମ ବିଶ୍ବାସ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ-ଜୀବନ ଶୈଳୀକୁ ମାଧ୍ୟମ 
କରିଛନ୍ତି । କୃଷିଜୀବୀ ଓ ପାଟକୀମାନେ ଆପଦ ବିପଦରୁ ମୁଚ୍ତି ପାଇଁ, ବର୍ଷର ବିଭିନ 
ସମୟରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଦୁ ଷ୍ଠୀକରଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପୂଜା ପାର୍ବଣମାନ ପାଳନ 
କରିଥାତି । ଏହି ଉତ୍ସବଗୁଡିକ ମୁଖ୍ୟତଃ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସ କୈନ୍ଦ୍ରିକ । ପୁନଶ୍ଚ ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ୟୁ, 
ବ୍ରତ, ବିବାହ ଆଦି ପାରିବାରିକ ସଂସ୍କାର ବିଧୂ କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ର ବିଧୂୁମତେ ପାଳନ କରି 
ନ ଥାନ୍ତି, ନିଜର ବଡତି ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ଥାନ୍ତି ବେଶ୍‌ ଯନୁବାନ । ମାଡ୍ର ଏହି କାଯ୍ୟ 
ସଂପାଦନ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ହାତରେ କଉଡି ନ ଥାଏ । ସାମନ୍ତ ଓ ସାହୁ କାରମାନେ 
ସେମାନକଂର ଏହି ଅସହାୟତାର ସୁଯୋଗ ନେଇଛନ୍ତି । ଅହବୋଧକୁ ଉତସୁକାଇଛନ୍ତି । 
ଅଭାବୀମାନେ ଚଡୁ ରମାନଙ୍କର ଫନ୍ଦିକୁ ବୁଝି ନ ପାରି ଅଥବା ବାଧ୍ୟ ହୋଇ ସେମାନଙ୍କ 
ପାଖରୁ ରଣ କରିଛନ୍ତି । ଏଥୁପାଇଁ ଆପଣାର ଅଉଲ ଜମିକୁ ବନ୍ଧକ ଦେଇଛନ୍ତି । 
‘ବନ୍ଧକ? ଅନୁମୋଦିତ ହୋଇଛି ଆଇନ ଖାତାରେ । ବେଳେ ବେଳେ ସରକାରଂକ 
ନିର୍ଧାରିତ ଖଜଣା ଦେଇ ନ ପାରି ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ରଣ କରିଛନ୍ତି । ସମୟ ଆସିଛି , 
ଚକ୍ରବୃଵି ହ'ରଲରେ ବଢି ଚାଲିଥୁବା ସୁଧ ଓ ମୂଳ ରଣ ଅର୍ଥ ପରିଶୋଧରେ ସେମାନେ 
ଅସମର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରିୟ ସ୍ଥାବର ସଂପି 
ରଣଦାତାମାନଙ୍କ ହାତକୁ ଚାଲିଯାଇଛି । ମାନହାନିର ଭୟରେ ସେମାନେ ସରକାରୀ 
ଆଇନର ମଧ୍ୟ ସାହାଯ୍ୟ ନେଇନାହାନ୍ତି । ସେମାନେ ଖାଇବାକୁ ଦାନା, ହିନ୍ଧିବାକୁ 
କନା ଓ ମୁଣ୍ଡ ଗୁଞ୍ଜିବାକୁ ଚାଳ ବି ପାଇ ନାହାଚି ! ସାହୁକାର, ଜମିଦାର ସାମନ୍ତଙ୍କ 
ଘରେ ଗୋଡ, ହଳିଆ ଓ ମୂଲିଆ ହୋଇଛତ୍ି । ଆପଣାର କରୁଣ ବରର ମାନର କଷଣ 
ଭାବରେ ଭାଗ୍ଯ ଓ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦାୟୀ କରିଛନ୍ତି । ଛମାଣ ଆଠଗୁଂଠର ଜମିଦାର 
ରାମଚଂଦ୍ର ମଂଗରାଜ, ଇଂରେଜ ସୃଷ୍ଟ ନବ ଅଭିଜାତ ବର୍ଟର ପ୍ରତିନିଧୂମାନଙ୍କର ମଧ୍ୟରେ 
ଅନ୍ୟତମ । ସେମାନେ ହିଁ ଦଳିତ ଓ ଭୂମିହୀନ ଜନସମୁଦାୟ ସୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ୟତମ କାରଣ । 
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ଏହି ସୁବିଧାବାଦୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭୂମିହୀନ ଓ ଦରିଦ୍ରମାନଂକୁ ଆପର୍ଣା ଘରେ 
ଗୋତି ଓ ଚାକର କରି ତୃ ଷ୍ଠ ହୋଇନାହାର୍ତି । ସେମାନେ ସମାଜରେ କାଳ କାଳ ପାଇଁ 
ଯେପରି ଅନୁରୂପ ଜୀବନ ବଂଚିବେ , ତତ ସଂକ୍ରାନ୍ତ ସାଂସ୍ତ୍ୃତିକ ବିଧୂମାନ ମଧ୍ଯ 
ସର୍ଜନା କରିଯାଇଛନ୍ତି । ଦରିଦ୍ରମାନଙ୍କୁ ଅଧ୍‌୍କ ଅସହାୟ ଓ ନିନ୍ଦିତ କରିବା ଲାଗି 
ସେମାନଂକୁ ଚୋରି, ଡକାୟତି ଆଦି ଅପକର୍ମରେ ନିଯୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ମାଧ୍ୟମରେ ଅନ୍ୟ ଗୀଁର ଗୋରୁ ଗାଇଂକୁ ଚୋରି କରି ନିଜ ଘରେ ରଖିଛି । ହାଟରେ 
ବିକିଛନ୍ତି । ଅଥବା କଂସେଇକୁ ବିକି ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଚନ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଘରେ 
ବାରିଆଡେ ନିଜ ଧନକୁ ଲୁଚେଇ ରଖି ସେମାନେ ଚୋରି କରି ଛନ୍ତି ବୋଲି ଥାନାରେ 
ଏତଲା ଦେଇଛନ୍ତି । ଏକଥା ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ପୋଲିସ୍‌କୁ ମଧ୍ୟ ଲାଂଚ ଦେଇଛନ୍ତି । 
ଫଳତଃ ନିରପରାଧମାନେ ଜେଲ୍‌ ଦଣ୍ଡ ଭୋଗିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହୋଇଛନ୍ତି । ( ୯୨) 
ଏବଂ ଏକ ସମୟରେ ଜଣେ ଦୁଇଟି କାର୍ଯ୍ୟ ଭଲ ଭାବେ ସଂପାଦନ କରିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ ବୋଳି ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଏକ ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରି ସାମନ୍ତମାନେ ପାଟକ 
ଜାତି ମାନଙ୍କର ଭୂ ସଂପରଭିକୁ ମଧ୍ୟ ନିଜର କରିନେଇଛତ୍ତି । (୯୩) ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅସ୍କୃଶ୍ୟ କରାଯାଇଛି । ପୋଖରିରେ ସେମାନଙ୍କ ଲାଗି ଅଲଗା ଦୁ ଠ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କରି 
ଦିଆଯାଇଛି । ଏବଂ କୁହାଯାଇଛି, ଏହି ନୀଚ ତଥା ନିଭଛୁଣା ମଣିଷମାନେ ସମାଜରେ 
କେରାଣ୍ତି, କଣ୍ଡିଆ ମାଛ, ଅନ୍ୟ ବଡ ମାଛମାନଙ୍କର ଆହାର ହେବା, ଏବଂ ବଂଚିବା 
ପାଇଁ କାଣି ବଗ ପରି ଦିନସାରା ସାହୁକାର କିଆରିରେ କାହୁଅ ଚିପିବା ଯେପରି 
ମୂଲିଆମାନକକ ଜୀବନଧର୍ମ | ( ୯୪) 


ଅଭିଜାତ ବର୍ଗର ଆଥିକ ଶୋଷଣ ସୃଷ୍ଟ ଏହି ଅନୁନ୍ନତ ଶ୍ରେଣୀର ମଣିଷମାନେ 
ମଧ୍ୟ ପ୍ରତିବାଦ କରି ପାରନ୍ତି, ଭାଗ୍ୟ ଓ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ଅଧୂକ ପରାକ୍ରମଶାଳୀ 
ବୋଲି ବେଳେ ବେଳେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରମାଣିତ କରିଥାନ୍ତି । ଗୋବିନ୍ଦା ଜାତିରେ ଭଣ୍ଡାରୀ । 
ଜମିଦାରଙ୍କ ଘରୁ ଟଙ୍କା ଚୋରିରେ ଚମ୍ପାକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି । ମାତ୍ର ଚମ୍ପା ତାର 
ପୌରୁଷ ଓ ଜାତିମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ଅବଜ୍ଞା କରିବାରୁ ତାକୁ ମାଡି ବସି ତ। ବେକରେ ଧାରୁଆ 
ଖୁର ଚଳାଇଦେଇଛି । ( ୯୫) ଏକଦା ମଂଗରାଜଙ୍କ ଚକ୍ରାନ୍ତରେ ଶିକାର ହୋଇ 
ଜେଲରେ ଘଣା ପେଲୁଥବା ରତନପୁର ଗାର ପାଣମାନେ , ଆଇନର ବୃ୍ୟହ ଭିତରେ 
ଥାଇ ସୁଦ୍ଧା ତାଙ୍କୁ ପାଖରେ ପାଇ ବିଧା, ଗୋଇଠା ଓ ଖୁନ୍ଦାରେ ପରିଚ କରିଛନ୍ତି 
ଭଗିଆ ମଂଗରାଜଙ୍କ ନାକ କାମୁଡି ଛିଣ୍ଡାଇ ଦେଇଛି ଏବଂ ଏକଦା ମଂଗରାଜଙ୍କ ସକଳ 
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ଅପକର୍ମର ବିଶ୍ଵସ୍ତ ସୂତ୍ରଧର ଗୋବରା ଜେନା ସୁଯୋଗ ପାଇ ଜେଲ୍ଲ କୋଠରି ଭିତରେ 
ଡାଙ୍କୁ ମରଣାନ୍ତକ ମାଡ ଦେଇଛି । (୯୬) ତେଣୁ ଛମାଣ ଆଠ ଗୁଂଠରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ଉପରୋକ୍ତ ଘଟଣାଗୁଡିକୁ ଭିଭିକରି ମୋର ଏକଥା କହିବାକୁ ଆଦୌ ଦ୍ବିଧା ନାହିଁ 
ଯେ, ଫକିରମୋହନ ସମକାଳୀନ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରି ମଣ୍ଡଳରେ 
ଶିଷ୍ଟଚ୍ରନ-ସୃଷ୍ଠ ମନ୍ଦଗୁଡିକୁ ଅନ୍ତଲେୌ।କରେ ଅନୁ ଭବ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଡାହାର 
ପରିମଳୀକରଣରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ମ-ଞିଷଧ ପ୍ରସ୍ତୁତିରେ ସାହସିକ ନେତୃତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ଏହି 
ବକ୍ତବ୍ୟକୁ ନଟବର ସାମନ୍ତରାୟଙ୍କ ଫକିରମୋହନ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଚର୍ଟାର ବି ଶେଷଣାତ୍ମକ 
ପ୍ରତିଧ୍ଵନି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । (୯୭) 


ସେତେବେଳେ ଉଜନୃଜ ସାହିତ୍ୟ, ମୁକୁର, ସତ୍ୟବାଦୀ ଆଦି ସାହିତ୍ୟପତ୍ରର 
ସଂପାଦକମାନେ ଜାଡି ସମସ୍ୟା ସଂପର୍କିତ କେତେକ ଉଚ୍ଚ ଚିନ୍ତାମୂଳକ ଆଲୋଚନା 
ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଉତ୍ଳ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରକାଶିତ ଆଲୋଚନାଗୁଡିକ ମଧ୍ୟରେ “ସମାଜ 
ସଂସ୍କାର ସଂପର୍କରେ କେତୋଟି କଥା”, ‘ସମାଜ ସଂସ୍କାର”, ‘ଜାତି ଓ ଉନ୍ନତି” ଏବଂ 
‘ସମାଜ ସଂସ୍କାର ଓ ରାଜନୀତି ଶୀର୍ଷକ ଆଲୋଚନାଗୁଡିକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । ଶେଷୋକ୍ତ ତିନୋଟି 
ଆଲୋଚନାର ଲେଖକ ନନ୍ଦକିଶୋର ବଳ । ପର୍ଲୀପ୍ରାଣ କବି ନନ୍ଦକିଶୋର ନିଜ 
କବିତାଗୁଡିକରେ କହିପାରି ନ ଥୁବା ଜାତିକୈନ୍ଦିକ ବିଚାରକୁ ଏହି ଆଲୋଚନା ଗୁଡିକରେ 
ଅଧିକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଚଙ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରବନ୍ଧର ବକ୍ତବ୍ୟରେ ଅବଶ୍ୟ ଭାବଗତ 
ସାଦୃଶ୍ୟ ରହିଛି । ‘ସମାଜ ସଂସ୍କାର” ଏବଂ ‘ଜାତି ଓ ଉନ୍ନତି” ଆଲୋଚନାରେ ସେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ, ‘ଆଧୁନିକ କାଳରେ ସମାଜସଂସ୍କତାର ବ୍ରାହ୍ମଣ, ରାଜା, 
ଜନସାଧାରଣ ବା ଧନୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସଂଶୋଧୂତ ହେବ ନାହିଁ । ବାକି ରହିଲେ, 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟରେ ଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତ ଭାରତବାସୀ । କିନ୍ତୁ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ କି ସଂସ୍କାରପ୍ରୟାସୀ ? 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କେହି ନ ବୁଝି, କେହି ବୁଝି ସୁଦ୍ଧା ଭୀରୁଡାରେ ବା ଓଦ୍ଧତ୍ୟରେ 
ସଂସ୍କାରର ଘୋର ବିଦ୍ଧେଷୀ । ××× ସ୍ିତିଶୀଳତା ଘୁଞ୍ଚେଇବା ସଂସ୍କାରକମାନଙ୍କ 
କାର୍ଯ୍ୟ । ××× ବିପୂବ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକୃତ ଉନ୍ନତି ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ଉନ୍ନତିର ଗତି ଓ 
ବେଗକୁ ତ୍ୃରାନ୍ତିତ କରିଥାଏ । 


ପୁନଶ୍ଚ ଶୁଦ୍ଧିବାଦୀ ବା ପ୍ୟୁରିଟାନ୍‌ ମାନଙ୍କୁ ଆକ୍ଷେପକରି ସେ କହି ଛନ୍ତି 
ଯେ, ଯେଉଁ ମାନଙ୍କର ପୁଅ ମୁଣ୍ଡରେ ହାତ ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମାଜସଂସ୍କାର ଆଦୌ 
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ହୁଏ ନାହିଁ । ଚାଲ ଆମ୍ଭେମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ଯ ପ୍ରଭୁତି ଭେଦବୁଵି ଛାଡି 
ସମସ୍ତେ ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ ବିଧାନ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟିତ ହେବା ।××× ଛଟାଙ୍କିଏ କାର୍ଯ୍ୟ, 
ମହଣେ ଉପଦେଶ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେୟସ୍କର ଏବଂ ବୈଶ୍ୟ ଓ ଶୂଦ୍ରମାନେ ନିଜ ବୁଦ୍ଧିରେ 
ଉତ୍‌ଥ୍ତ ନ ହେଲେ ଉଚ୍ଚ ଦୁଇ ଜାତି ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ବେଚ୍ଛାକ୍ରମେ ସମକକ୍ଷ ହେବାକୁ 
ଦେବେ ନାହିଁ ।××× ଜାତି ଗଲାଣି, ଯାଉଅଛି, ଯିବ ××× ଜାତି ଭଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟ 
ନୁହେଁ, ତାହା ଆଗରେ ଠିଆ ହେବା ଅନୁଚିତ” । (୯୮) 


ବହୁ କାଳରୁ ସକଳ ସ୍ଵାଧୀନତାର ବଞ୍ଚିତ ଏବଂ ନାନା କଠୋର ନିୟମ 
ପଵ୍ଧଡି ଦ୍ଵାରା ଶୃଙ୍ଖଳିତ , ଅନ୍ୟ ଅତ୍ୟାଚାର ପ୍ରପୀଡିତ ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନଙ୍କର 
ମାନସିକ ପରି ବର୍ର ନରେ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଗର ମଣି ଷମାନଙ୍କର ବାସ୍ତବତଃ କିଛି ଭୂମିକା ଅଛି 
କି ? ଏବଂ ବିଟିଶ ଭାରତରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥିବା ସଂସ୍କାର-ସଂଗଠନ ଗୁଡିକ ତୃଣମୂଳ 
ସ୍ତରରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି କି ? ନନ୍ଦକିଶୋର ସମାଜ ସଂସ୍କାର 
ଓ ରାଜନୀତି” ଆଲୋଚନାରେ ଏହି ଦୁଇଟି ପ୍ରଶ୍ନର ବିଶଦ୍ଧ ଭାବେ ଚର୍୍ଟା କରିଛନ୍ତି । 
ସେ କହିବାକୁ ଚାହିଁଛନ୍ତି ଯେ, ଅନ୍ୟର ଦୟା ଅଥବା ଦାନ ଦଳିତର ବିକାଶରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରେ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ କାଳ କାଳ ଧରି ଅନ୍ୟର ସୁଖକୁ ଶୋଷଣ କରି ଅୟସ 
ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଥ୍‌ବା ମଣିଷମାନେ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ସୁଖ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି 
ନାହିଁ । ମାତ୍ର ଇତି ହାସରେ ଶୋଷିତମାନେ ପ୍ରତିବାଦ କରିବାର ଉଦାହରଣ ରହିଛି । 
ଏହି ପ୍ରତିବାଦରେ ଅବଶ୍ଯ ରାଜନୈତିକ ଇଚ୍ଛାଶ୍ତି କିୟାଶୀଳଜ ଥାଏ । ମାତ୍ର 
ଗଣଚେତନାରେ ସ୍ବାଧୀନତା ଲାଭ ପାଇଁ ଆସ୍ତୃହା ଏବଂ ଏଥିପାଇଁ ଯୋଜନାବଦ୍ଧ 
ବେସାଲିସ୍‌ ସଂଗ୍ରାମ ନ ଥୁଲେ, ଡାହା କେବଳ ଦୃରନ୍ତ ସ୍ଵପ୍ନ ହୋଇ ରହିଯାଏ । 
ଅନୁରୂପ ବିଚାର ସହି ତ ଆପଣାକୁ ଗତିଶୀଳ କରାଇ ନ ପାରିଲେ, ଜାତି ଭେଦ ପ୍ରଥା 
ଦୂରୀକରଣ ଏବଂ ଏକ ନୂଆ ଭାରତ ବର୍ଷର ଗଠନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ନନ୍ଦକିଶୋର 
ସମାଜ ଶୋଧକ , ଶୋଷକ, ନବରଶିକ୍ଷିତ ଏବଂ ଶୋଷିତ - ଅନ ନ୍ନତମାନଙ୍କୁ ସଚେତନ 
କରିଦେଇଛନ୍ତି । (୯୯) 

ଅନ୍ୟ ଏକ ଆଲୋଚନାରେ ନୁଆ ଏକ ଭାରତବର୍ଷର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥ୍‌ବା 
ମଣିଷମାନଙ୍କୁ କୁହାଯାଇଛି - ଭାରତ ଆଜି ବୁଵିହୀନ, ତାହାକୁ ନବଯୁଗର ନବଞଜ୍ଞାନ 
ଆୟରଭ୍ତ କରି ବାକୁ ହେବ । ମାତ୍ର ଶ୍ରମଚ୍ରୀବୀ ଓ ଅନୁନ୍ନତ ବର୍ଗର ମଣି ଷମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
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ଅବଜ୍ଞା ଓ ଉଦାସୀନତା ପ୍ରଦର୍ଶନ ଏହାର ପ୍ରଧାନ ବାଧକ । ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟ କିପରି 
ଏକ ଜାତିକୁ ଦରିଦ୍ର କରେ, ଲେଖକ ମିଶରକୁ ତାହାର ଉଦାହରଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଆହୁରି ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛତି, ଭାରତୀୟ ଜାତି ସୃଷ୍ଟି ହେବ । ସବୁ ଧର୍ମ, ଭାଷା, 
ଅଞ୍ଚଳ ଏକଡ୍ର ହେବ । ଅଥଚ ଭାରତରେ ହିନ୍ଦୁ ବୋଲି କୁହାଯାଉଥୁ୍‌ବା ମଣିଷମାନେ 
ଜାତି ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ଘୃଣା, ଶର୍ଷା, ଭେଦଭାବରେ ବଞ୍ଚୁଥ୍‌ବେ । ଏହା ସମ୍ଭବ କି ? 
ସବୁଧର୍ମ, ସବୁ ଜାତିର ସମୀକରଣରେ ସେ ଏକ ନବ ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ଓ ନବଭାରତୀୟ 
ଜାତିର ପରିକଳ୍ପନା କରିଛତ୍ତି । ସେ ନିରାଶ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । ( ୧୦୦ )ଏହି 
ଆଲୋଚନାର ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦିଗ, ଲେଖକ ବ୍ରିଟିସ କୂଟନୀତି ଭାରତର 
ତୃଣମୂଳ ସ୍ତରରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ଜାତିର ମଣିଷମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଥୁବା ସୁସମ୍ପର୍କକୁ 
ତିକ୍ତ କରିଛି ବୋଲି ଯୁନ୍ତିର ସହ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମ ଓ ଜାତିକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଉପର୍ଯୁକ୍ତ 
ଭାବ ଓ ବିଚାର ଗୋପାଳଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରହରାଜଙ୍କ (ଆମ ଘରର ହାଲଚାଲ, ‘ଦୁନିଆର 
ହାଲଚାଲ, ‘ନନାଙ୍କ ବସ୍ତାନୀ”ର ବହୁ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୋଇଛି । ଆପଣାର 
'ହ୍ରିନ୍ଦୁ ସମାଜର ଆଧୁନିକ ଗତି ପ୍ରବନ୍ଧରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି, ଶାସ୍ତ୍ରକୁ କେବଳ 
ଆଶ୍ରୟ କରି ଚଳିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ଯୁଭି, ବିବେକ, ଲୋକାଚାର, ସଦାଚାର ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ସମାଜରେ ଖଟାଇବାକୁ ହେବ । ବ୍ୟଭ୍ତି ଗତ ଉଦାହରଣ ଓ ଚେଷ୍ଟାଦ୍ଧାରା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ 
ସଂସ୍କାରର ସହାୟତା କରିବାକୁ ହେବ | ××× ଏହ ନ କଲେ , ପୁଡିଘାତ ସ୍ବରୂପ 
ସମାଜରେ ଘୋର ବିପ୍ଲବ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇ ସମାଟର ଜୀବନ -ଶଲ୍ତିକୁ ଲୋପକରି 
ସମାଜକୁ ଆଳସ୍ୟ ଜଳଜଗିତ ଓ ଛାରଖାର ଜରି ପକାରବ । ( ୧୦୧) 


ବ୍ରଜସ୍ଥନ୍ଦର ଦାସଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସଂପାଦିତ ମୁକୁରରେ ଗ୍ରାମ୍ୟଚିତ୍ର ଶୀର୍ଷକ 
ବିଭାଗରେ ପ୍ରକାଶିତ ଜାତି ସମସ୍ୟା କୈନ୍ଦ୍ରିକ ବହୁ ଆଲୋଚନା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । 
କିଶୋରୀଚରଣ ଦାସ ଜାତି ବିଭେଦ” ନୀରେ ଏହା ଲେଖିଛନ୍ତି ( ୧୯ ୧୪) ଏବଂ 
ତାହା ମୁକୁର ପ୍ରେସ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶିତ ଆଲୋଚନାଗୁଡିକ 
ମଧ୍ୟରେ କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ମିଶ୍ରଙ୍କ ଭାରତରେ ଜାତି ବିଭାଗ” ଏବଂ ରୁଦ୍ରନାରାୟଣ ଷଡ଼ଙ୍ଗୀଙ୍କ 
‘ଜାତି ପ୍ରଥାର ଉପକାର, ଅପକାର ଓ ପ୍ରତିକାର! ଦୁଇଟି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରଚନା । କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 
ବକ୍ତବ୍ୟ - “ମନୁଷ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ, ସେଥ୍ପାଇଁ 
ମଣିଷ ଅପରାଧୀ । ××× ଭଶ୍ବର ସୃଷ୍ଟି କଲାଛବେଜେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ କରି ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥିଲେ । ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ମଣିଷମାନେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ।” ଅତୀତରେ 
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ବିବାହରେ ଜାତି ଭେଦର ବାଡ ନ ଥଲା । ଏକ ରାହାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ବୈଶ୍ୟ, ଗୁଡ଼ ଆ 
ମଧ୍ୟ ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅନୁବନ୍ଧିତ ହେଉଥ୍‌ଲେ । ଏହା ଜଟିଳ ହୋଇଛି ସଂହିତା 
ଯୁଗରେ । ଏହି ଆଲୋଚନାର ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ ‘ଗୋଟିଏ ସମାଜରେ ଜାଡିୟଡା 
ଓ ଜାତି ବିଭାଗ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ” , ତେଣୁ ଜାତି ବିଭାଗ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ଭାରତୀୟ 
ମାନସି କତାରେ ପରିବର୍ଭନ ଏକାନ୍ତ ଜତରୁରି ବୋଲି ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଦେଇଛନ୍ତି । ( ୧୦୨) 


ଅଠ 


ବି ଶିଷ୍ଟମାନେ ଦଳିତମାନଙ୍କ ଶରୀର ଗଢଣ, ଆଚରଣ, ବେଶ 
ପୋଷାକ, ଖାଦ୍ୟପେୟ, ଧର୍ମାଚୀର , ଦେବଦେବୀ ପରିକଳ୍ନ। ଓ ନାଚ ଗୀଡ 
ନାଟ ପରି ଭାଷାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ପାରି ନାହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ତୁଣ୍ଡରେ ଭାଷାକୁ 
ଗ୍ରାମ୍ୟ, ଇତର, କର୍କଶ, କଦର୍ଯ୍ୟ, ଦୂଷିତ ଆଦି ବିଶେଷଣରେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । 
ଏହା କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ସାହିତ୍ୟ ଅଥବା ଭାବ ପ୍ରକାଶର ଲିଖିତ ମାଧ୍ୟମ 
ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁ ହେଁ ବୋଲି ଯୁକ୍ତି କରିଛନି । ଅଧୂକିନ୍ଧୁ ଯେଉଁ ଅଳ୍ପ କେତେଜଣ 
ସାହସୀ ସ୍ଵଷ୍ଟ। ତତ୍‌ ସମ ଓ ତଦ୍‌ ଭବ ସହିତ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଓ ଚଳନ୍ତି ଶବ୍ଦକୁ ଯୋଡି ଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ଶୈଳୀକୁ ଗୁରୁ ଚଣ୍ଡାଳ” କୁହାଯାଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍ଵ ଚଣ୍ଡାଳ' ଶଦଦରେ 
ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ ମଣିଷ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଭାଷାକୁ ଚିହ୍ବି ତ କରାଯାଇଛି । ଭାଷାକୁ 
କେନ୍ଦ୍ରକରି, ଆପଣା ଆପଣା ବିଶିଷ୍ଟତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଉଦ୍ୟମ ଭାରତବର୍ଷରେ ଯେ 
ଆଧୁନିକ ଡାହା ନୁହେଁ, ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଗଢଣ ମୂଳରେ ଅନୁରୂପ ଭାବାଦର୍ଶ 
କିୟାଶୀଳ ଥୂଲ। । ଅର୍ଥାଦବ, ପ୍ରାୟ ଅଢେଇ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ସଂସ୍କୃତକୁ 
ଦେବତ।-ମୁଖ- ନିଃସୃତ ଭାଷାର ରୂପ ଦେଇ, ବିଦୃ।ନମାନେ ଅବରଶିଷ୍ଟମାନଙ୍କ 
ଉପରେ କବ୍ଧ ତବ ଜାହିଁର୍‌ ର ଉଦ୍ୟମ କରି ଛନ୍ତି । ଏହି ସାମନ୍ତ ସୃଷ୍ଟ ପରମ୍ପରାର 
ବିରୋଧ କରି ଛନ୍ତି ମହାବୀର, ବୃଦ୍ଧ ପ୍ରମୁଖ ବି ପ୍ୃବ1-ସାଧକମାନେ । ସେମାନେ 
ଲେୋ।କମୁଖର ଭାଷାରେ ଜୀବନ ଓ ସମାଜର ଜଟିଳ ଅନୁଭବକୁ ସ୍ତଷ୍ଟ ଓ କଳାମ୍ମକ 
ରୀତିରେ ପ୍ରକାଶ କରି ଛଚ୍ତି । ଏବଂ ଏହି ସାମନ୍ତବିରେ।ଧୀ ମାନ ସି କଡା, ଲୋକ 
ଭାଷା ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତି ବାଦୀମାନଙ୍କ ଦୃ।ର। ସଂସ୍କୃତର ସମାନ୍ତରାଳ ଭାବରେ 
ଗତି ଶୀଳ ହୋଇଛି । ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳରେ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀର କଥ୍ତ ଭାଷାରେ 
ସନ୍ଧ କବିମାନେ ଆମ୍ମ ପ୍ରକାଶ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ଫଳତଃ ସଂସ୍କୃତ, 
ପ୍ରଶାସନ, ଶାସ୍ତ୍ରର ଭାଷା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମୃତ କଳ୍ପ ଓ ସୀମାବନ୍ଧଡାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୦୬ 


ପୁନଶ୍ଚ, ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳରେ ପ୍ରଥମେ ମୋଗଲ ଓ 
ପରେ ମରହଟ୍ଟା ଶାସନ କାଳରେ, ଭର୍ଦ୍ଧ ପାର୍ଶୀ ଓ ମରାଠୀ ଭାଷା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାର 
କରିଛି । ମାତ୍ର ନାନା ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ରାଜନୀତିକ କାରଣରୁ, ପ୍ରଶାସନର ଭାଷା ସାଧାରଣ 
ମଣିଷର ହାଷାକୁ ଏତେ ପ୍ରଭାବିତ କରି ପାରିନାହିଁ । ସଂସ୍କୃତ, ଏକ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ 
ଅବଶ୍ଯ ଦରବାରୀ-ସାହିତ୍ୟର ସଂପଦ ହୋଇ ରହିଛି, ମାତ୍ର ମୌଖୁ୍‌କ ଓ ଲିଖୁତ 
ସାହିତ୍ୟର ଅନ୍ୟ ଏକ ସମାନ୍ତରାଳ ସ୍ଟୋତ ଲୋକମୁଖ - ଭାଷାର ପ୍ରଭାବମୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରିନାହିଁ । 


ପ୍ରଶାସନ, ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ପ୍ରଚାର, ଶିକ୍ଷା ଓ ମଣିଷର ଆମ୍ଭ ପ୍ରକାଶର ମାଧ୍ଯମ 
ଭାଷା, କିପରି ମଣିଷ ମଣିଷ ମଧ୍ୟରେ ଯୋଡଣସୂତ୍ର ଏବଂ ସାମାଜିକ ବିଭେଦତା 
ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ହୋଇଥାଏ - ଏଠାରେ ତତ ସଂପର୍କିତ ଆଲୋଚନା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ । 
ଇଂରେଜମାନେ ଭାରତବର୍ଷରେ ପ୍ରଥମେ ବ୍ୟବସାୟ ଏବଂ ପରେ ଶାସନକଳର ପ୍ରଭୁ 
ହେବା କାଜରେ, ଦେଶୀମାନଙ୍କ ଭାଷାକୁ ବୁଝିବା ଓ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ପାଇଁ, ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ ବିଦ୍ଧାନମାନ ବାଛିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ବିଦେଶୀ ଉଦ୍ୟମ ଭାରତବର୍ଷରେ ଦୋଭାଷୀ, 
ମୁନ୍ନସୀ ଓ ପଶଭ୍ତିତ ଆଦି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅଭିଜାତ ଗୋଷ୍ଠୀ ଗଢଣର କାରଣ ହୋଇଛି । 
( ୧୦୩) ବିଭିନ ସମୟରେ ପାଦ୍ରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଲୋକଙ୍କ ପାଖରେ ଯୀଶୁଙ୍କୁ ପହଞ୍ଚେଇବା 
ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ଭାଷାକୁ ମାଧ୍ଯମ କରିଛନ୍ତି । ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ସେହିମାନେ ହିଁ 
ବିଭିନ୍ନ ଦେଶୀଭାଷାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ଆଧାରିତ ବହିମାନ ଅନୁବାଦ କରିଛନ୍ତି, ବ୍ୟାକରଣ 
ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି, ଅଭିଧାନ ସଂକଳନ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଥାନୀୟ ପଣ୍ଡିତମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଏହି କାମରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ଅଭିଧାନ ସଂକଳନ କାଳରେ ଲୋକମୁଖର ଭାଷା 
ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି । ମାତ୍ର ପାଠ୍ୟପୁସ୍ତକ ରଚନାକାଳରେ ସେହି ପାଦ୍ରୀମାନେ ଭିନ୍ନ 
ମାନସିକତାର ଶିକାର ହୋଇଛନ୍ତି । ସଂସ୍କୃତ ମାନସିକତା ସେମାନଙ୍କୁ ଘାରିଛି । ପୁନଶ୍ଚ 
ପ୍ରାଥମିକ କାଳରେ ଇଂରେଜମାନେ ଶାସନ ସଂପର୍କରେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଅବଗଡ 
କରାଇବା ଏବଂ ଶି କ୍ଷା ମାଧ୍ଯମରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ସଂପର୍କରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଆଲୋକିତ 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦେଶୀଭାଷା( ନେଟିଦଭ୍‌ ବା ଭର୍ଣ୍ଣାକୁଲାର୍‌ ଲାଙ୍ଗୁଏଜ୍‌ )ର ସାହାଯ୍ୟ 
ଅବଶ୍ୟ ନେଇଛନ୍ତି, ମାତ୍ର ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଭାରତବର୍ଷରେ ଏକ ଦାସମନସ୍କ 
ଅଭିଜାଡବର୍ଗ ଗଡଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଇଂରେଜୀଭାଷାକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଚତୁର ରୀତିରେ ବ୍ୟବହାର 
କରିଛନ୍ତି । ଫଳତଃ ସାହିତ୍ୟ, ଶିକ୍ଷା, ପ୍ରଶାସନ ଓ ବିଧୁପ୍ରଣୟନ କ୍ଷେତ୍ରକୁ, ଉଭୟ 
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ଶାସ୍ତ୍ର ଭାଷା ସଂସ୍କୃତ” ଏବଂ ଶାସକର ଭାଷା ‘ଇଂରାଜୀ? ଅଧୂକାର କରିନେଇଛି । 
ଏକ ବହୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ବହୁ -ଭାଷିକ ପରିମଣ୍ଡଳରେ ବଞ୍ଚୁଥ୍ବା ବିଶାଳ ଭାରତବର୍ଷର 
ଜନ ଗୋଷ୍ଠୀଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ଶତ୍ତୃତାକୁ ଅଧ୍ଵକ ତେଜି ଦେବାଲାଗି ସେମାନେ ‘ମାନକ! 
ଭାଷା ପରି ଶବ୍ଦଟିଏ ମଧ୍ଯ ଯୋଡି ଦେଇଛନ୍ତି । ଏବଂ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା, ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ଏହି ନବ ଅଭିଜାତ ବର୍ଗ, ବିଟିସ ଭାଷାରାଜନୀତିର ଚକ୍ରଚ୍ୟହରେ ଏଡେ 
ମାତ୍ରାରେ ଫସି ଯାଇଛି ଯେ, ‘ଭାଷା' ଯେ ଜାତି ଅସ୍ମିଡାର ସର୍ବମୂଳ ଓ ଭାବଗତ 
ବିଭବ, ତାହା ଭୁଲି ଯାଇଛି । ଗୋଷ୍ଠୀଗୁଡିକ ପରସ୍ପର ସହିତ କେବଳ ଝଗଡ଼ିବାରେ 
ହିଁ ବ୍ୟସ୍ତ ରହିଛନ୍ତି । ବ୍ରିଟିସ ପ୍ରଶାସନ ଏହି ବର୍ଗଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ ରହି ମଜା ଦେଖିଛି । 


ଉଭୟ ପ୍ରାକୃତିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ଜାତି କେନ୍ଦ୍ରିକ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ମଣିଷମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭାଷା ପରିଚିତିର ଖେଳ ବେଶ୍‌ ରୋଚକ ଓ ପ୍ରୀତିପଦ । 
ବିଶେଷତଃ ମୁଦ୍ରଣଯନ୍ତ୍ରର ବ୍ଯବହାର ଏହି ବାଦକୁ ତେଜି ଦେଇଛି, ସେମାନେ ଛପା 
ଅକ୍ଷରରେ ଲିଖୁଡ ଓ ମୌଖୁକ ସାହିତ୍ୟ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଭାଷାକୁ ଦେଖୁବାର ସୁଯୋଗ 
ପାଇଛନ୍ତି । ଏବଂ ଏହି ସୁଯୋଗ ସେମାନଙ୍କ ଅସ୍ମି ଡାକୁ ଉଚ୍ଚକିତ କରିଛି । କେଉଁ ଅଂଚଳ, 
କେଉଁ ଜାତି, କେଉଁ ପାଟକ /ବର୍ଣ୍ଠର ମଣିଷମାନଙ୍କର ଭାଷା ‘ଶୁ ଓଡ଼ିଆ, ତାହାକୁ 
କେନ୍ଦ୍ରକରି ନବ ଅଭି ଜାତ ବର୍ଗ ନିଜ ନିଜ ପାଣ୍ରିତ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠାରେ ଲାଗିପଡିଛନ୍ତି । 
ବିଶେଷତଃ ସମାଜର ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ତା ଶି ଢିର ଶୀର୍ଷରେ ହାକିମାତି କରୁ ଥୁବା ବ୍ରାହ୍ମଣ, 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ଏବଂ ସମାଜ ସଂସ୍କାରର ନେଡ଼ ତବ ନେଉଥୁବ। ବବ୍ରାହ୍ନ' ଓ ‘ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜ'ର 
ଶୁଦ୍ଧବାଦୀମାନେ, ଫଳିର ସବାତଳେ ଥୂବା ମଣିଷମାନଙ୍କର ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ପରି, 
ଭାଷାକୁ ଆଦୌ ସ୍ଵୀକାର କରି ପାରିନାହାନ୍ତି । ଏହାକୁ ‘ଗାଲାଗୁଲିର ଭାଷା”, 
ତେଣୁ ସାହିତ୍ୟରେ ଅବଶ୍ୟ ବର୍ଜନୀୟ ବୋଲି ଦାବି କରିଛି । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ 
ଏହି ଅଭି ଜାତ ମାନ ସି କତ।ର ନେଡ଼ ତ୍‌ ନେଇଛନ୍ତି ରାଧାନାଥ, ମଧୁସୂଦନ, 
ପ୍ୟାରୀମୋହନ, ଗଂଗାଧର, ନନ୍ଦକିଶୋର, ଶଶିଭୂଷଣ, ରାମଶଂକର, ବିଶ୍ବନାଥ, 
ଗୌରୀଶଙ୍କରଙ୍କ ପରି ବ୍ରାହ୍ମ ଓ ଅବ୍ରାହ୍ମ ସାହି ତିଏକମାନେ, ସମକାଳରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ସମ୍ବାଦ ପତ୍ର ଗୁଡ଼ିକରେ ସଂପାଦକମାନେ ମଧ୍ଯ ଭାଷାର ଶୁଦ୍ଧତା ଓ ଅଶୁଵଦ୍ଧତାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅରୁଚିକର, ଅବାନ୍ତର ଓ ତିକ୍ତ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ସାହିତ୍ୟର ଭାଷା 
ପ୍ରୟୋଗରେ ସାମନ୍ତବାଦ, ନବସାମନ୍ତବାଦ, ବ୍ରାହ୍ମ ଣ୍ୟବ।ଂଦର ଆଧ୍ପତ୍ଯ ଅଧୂକ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇଛି । ଭାଷାକୁ ଅଭିଜାତ ବର୍ଗର ଅହଂକାରରୁ ମୁଭ୍ତକରିବା ପାଇଁ 
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ଫକୀରମୋହନ ସେନାପତି, ଶ୍ୟାମସୁନ୍ଦର ରାଜଗୁରୁ, କୃଷ୍ଣପ୍ରସାଦ ବସୁ, ଗୋପାଳଚନ୍ଦ୍ର 
ପ୍ରହରାଜଙ୍କ ପରି ସ୍ରଷ୍ଟାମାନେ ନି ଷ୍ଠାପର ଉଦ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଓ 
ସାମାଜି କ - ଅଂଗୀକାର ବଦ୍ଧତ।-ଦଳିତ, ପାଟକ ଭାଷାକୁ ଅବଶ୍ୟ ସାହିତ୍ୟିକ, 
ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ବୀକୃତି ଦେଇଛି, ମାତ ଦଳିତ ଜାତିର ସ୍ଵାଭିମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଉଦ୍ୟମ ପରି, ସେମାନଙ୍କ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଭିଜାତ ବର୍ଗର ଆହ୍ବାନ ଗୁଡ଼ିକୁ ମୁକାବିଲା 
କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇନାହିଁ । ଭଗିଆ, ଗୋବରା, ଶାରି ଆ, ମକର!ା, ପଦୀ, 
ମାରକଵ୍ଡିଆ, ଘୁସୁରିଆ, ଗୋପାଳିଆ, ଗୋପିଆ, ସନା, ଗୁଦିଆ, ଧକେଇ, ନାଇୁଡି, 
ବନା, ଦନା, ଖଡୁ, ନିତ। ଆଦି ଚରିତ୍ରମାନେ ନିଜ ନିଜର ଦଳିତତୃରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇ 
ପାରି ନାହାନ୍ତି । ( ୧୦୪) ଭାଷାକୁ ଆପଣାର ରାଜନୀତ କ, ସାଂସ୍କୁତିକ କ୍ଷମତା 
ବି ସ୍ତାରଣର ମାଧ୍ଯମ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି, ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଭାଷାକୁ ଅମର୍ଯ୍ୟାଦା 
କରିବା ଯେ ସରସ୍ୃତୀଙ୍କର ଅମର୍ଯ୍ୟାଦା, ସାଂସ୍କୃତି କ- ଅସ୍ପିତା-ଅସ୍ବୀକୃତି, ଠିକ୍‌ ମଣିଷ 
ଆତ୍ମାର ଅସ୍ଟୀକୃତି ପରି ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଓଡ଼ିଆ ଶିଷ୍ଟ ବର୍ଗ ଏହା ଅନୁଭବରେ 
ଅକ୍ଷମ ହୋଇଛନ୍ତି । ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଓଡ଼ିଆମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହି ରୋଗରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରି ନାହଁନ୍ଥି । ଫଳତଃ ଭାଷାର ଜୀବନୀଶକ୍ତିକୁ ବୁଝି ପାରିବାରେ ଅସମର୍ଥମାନେ 
ଜାତିକୁ ବିଝି ପାରିନାହାନ୍ତି । ଜାତିର ସାମଗ୍ରିକ ବିକାଶ ବାଧା ପାଇଛି । 


ନଅ 


ଏକଥା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ଯେ, ଭାରତରେ ଜାତି “ବୈଷମ୍ୟ ବିଚାର 
ଆଚରଣୀକରଣର ପ୍ରଥମ ସାଧନ ଭୂମି ଗାନ୍ଧି ଜୀଙ୍କର ସାବରମତୀ ଆଶ୍ରମ । ୧୯୧୫ 
ମସିହା ମେ ମାସ ୨ ୫ତାରିଖରେ ୨୫ଜଣ ସମଧର୍ମାଙ୍କୁ ସାଥ୍‌ କରି ମୋହନଦାସ 
କରମଚାନ୍ଦ ଗାନ୍ଧୀ ଏହି ଆଶ୍ରମ ଗଢନ୍ତି । ଗଢଣର ଅଳ୍ପଦିନ ପରେ ଏକ ଅସ୍ଟୃଶ୍ଯ 
ପରିବାରର ସଦସ୍ୟମାନେ ହୁଅନ୍ତି ଆଶ୍ରମର ଅନ୍ତେବାସୀ । ଅନ୍ୟ ବି ଶିଷ୍ଟ ସବର୍ଣ୍ଵମାନଙ୍କ 
ସହିତ ଅସ୍କୃଶ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସମାନ ଅଧଵକାର ଦେବାର ଫଳ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଭୋଗିବାକୁ ପଡେ । 
ବଦାନ୍ୟ ହିନ୍ଦୁମାନେ, ଆଶ୍ରମକୁ ସାହାଯ୍ୟ ଦେବା ବଂଦ କରିଦିଅନ୍ତି । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଅଧ୍ଯାମ୍ 
ଆମ୍ମା ସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ବିଚାରହୀନତାର ପ୍ରତିବାଦ କରେ | ସେ ନିଜ ମିତ୍ରମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଯାଇ, ସହରର ଅସ୍ଶ୍ୟମାନଙ୍କ ଘରେ ରହିବା ପାଇଁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନିଅନ୍ତି । ଏହି ଯୋଜନା 
ଅବଶ୍ୟ ନାନା କାରଣରୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ମାତ୍ର ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପ୍ରବଳ 
ପ୍ରତିରୋଧ ସତ୍ତ୍ଵେ, ସେ ନିଜ ଆଦର୍ଶ ବିଚାରକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରି ପାରନ୍ତ ନାହିଁ । ଗୀକୁ 
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ଯାନ୍ତି, ଗୀରେ ଭାରତର ଆତ୍ମା ଅଛି । ଆତ୍ମାରେ ରହିଛି ରାମ ଓ ରହିମଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ବ । 
ଏହି ଆଧ୍ଯାତ୍ମ ଅନୁଭବ ତାଙ୍କ ରାଜନୀତିକ ଆନ୍ଦୋଳନର ଆୟୁଧ ହୋଇଛି । ଜଣକୁ 
ଆଉ ଜଣଙ୍କଠାରୁ ବିଯୁକ୍ତ କରି ରଖୁଥୁବା ଜାତି, ଭାଷା, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ୍ଣର ପାଚେରି 
ଭାଂଗିଛର୍ତି । ନିଜ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଅନୁଭବର କଥା ଲୋକଙ୍କ ଭାଷାରେ କହି ଛନ୍ତି । ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଜାତି ଗତ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରି ନପାରିଲେ, ଭାରତଗଢଣ ସମ୍ଭବନୁ ହେଁ 
ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି । (୧୦୫) 


ମାତ୍ର ଏଠାରେ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ଓଡ଼ିଶା ଓ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାନ୍ତରେ ମଣିଷମାନେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଏହି ବିଚାରକୁ ଆଚରଣରେ ରୂପାନ୍ତର କରି ପାରିଛନ୍ତି କି ? ୧୯୨୦ 
ମସିହା ପରେ, ଭାରତରେ ଅସ୍ଶ୍ୟମାନେ ହରିଜନ ଓ ଅନୁନ୍ନତ ଅଭିଧାରେ ଚିହ୍ନିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନକୁ ଆଧାର କରି ସାହିତ୍ୟ ଲେଖାଯାଇଛି । ସେମାନେ 
ଭୟମୁକ୍ତ ହୋଇ କେବଳ ଜାତୀୟ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ନୁହେ, ବହୁ ସାମାଜିକ 
ଆନ୍ଦୋଳନର ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ଏହି ନୈତିକ ଉନ୍ମୀଳନ ଗତ 
ଶତାଦ୍ଦୀର ବି ଟିସ ପ୍ରଶାସନର ବିଭେଦକ ରାଜନୀତି, ରକ୍ଷଣଶୀଳ ହିନ୍ଦୁ ନବ 
ଅଭିଜାତ ବର୍ଗ ଏବଂ ରାଜନ୍ୟମଣ୍ଡଳୀର ଉପଭୋଗମାନ ସିକତା ଓ କ୍ଷମତାଲି ପସା 
ପ୍ରତିବାଦର ଯେ ଫଳଶ୍ରୁତି, ଏକଥା ଆମେ ଅସ୍ବୀକାର କରିପାରିବା ନାହିଁ । ଏବଂ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ଖିଷଧ୍‌ ହିଁ ସେମାନଙ୍କ ସଂଗ୍ରାମର କାରଣ ହୋଇଛି । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଦଜିତମାନେ ଦଳି ତମାନଙ୍କ ପାଇଁ କେବେ କେବେ ଅବଶ୍ୟ ବାହୁନି ଛନ୍ତି ଏବଂ ସେହି 
ବାହୁ ନାକୁଶଳୀମାନେ ଭୀମଭୋଇ ପରି ଜଣେ ଦଳିତ ଓ ମାନବତାବାଦୀର ଉଚ୍ଚାରଣକୁ 
ନଚିହ୍ମିଲା ପରି ବେଭାର କରିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ଓ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ପ୍ରଥମ ଦୁଇ ଦଶକ ଅବଧୂରେ, ଓଡ଼ିଶାର ଚତୁର ଶିଷ୍ଟଗୋଷ୍ଠୀ ବ୍ରାହ୍ମ ଣ୍ୟବାଦର ଘୋର 
ସମାଲୋଚନା ସହିତ ଦଳିତ ପ୍ରତିବାଦ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ । 


ଟୀକାଟିପ୍ତଣୀ ଓ ଆକର ଗ୍ରନ୍ଥ 


୧. (କ) “ଦଳିତ” ଏହି ସାମାଜିକ ବର୍ଗ ବହୁଧା ବିଭକ୍ତ । ଏମାନେ 
ଅସଂଗଠିତ । ରାଷ୍ଟ୍ରର ଆର୍ଥକ ବିକାଶ ଓ ରାଜନୀତିକ ବିବର୍ଭନରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର 
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ଭୂମିକା ରହିଛି । ଆବଶ୍ୟକତା, ମାନସିକତା ଓ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଆଧାରରେ ସେମାନଙ୍କର 
ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଭନ ଘଟୁଥାଏ । ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ରାଜନୀତିକ ସଂଗଠନଗୁଡିକର ଆଭୁମୁଖ୍ୟ 
ସେମାନଙ୍କର ପରିବର୍ଭନର ପ୍ରଧାନ କାରଣ । ପୁରୁଣା ଦଳିତ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରୁ ନୂଆ ନୂଆ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି । ସେମାନେ କେବେ କେବେ କ୍ତ ବିସ୍ତାରି ଗୋଷ୍ଠୀଗୁଡ଼ିକର 
ହାତବାରିସି ହୋଇଛନ୍ତି ତ, କେବେ ବିଶିଷ୍ଟମାନଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥକୈନ୍ଦ୍ରିକ ବିଚାର ଓ ଶୋଷଣର 
ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ସବୁ କାଳରେ ସେମାନେ ବୃ୍ୁ ଆମାନଙ୍କର ସ୍ଵାର୍ଥର ଶିକାର 
ହୋଇଆସିଛନ୍ତି । ଫଳତଃ ସେମାନଙ୍କୁ ଆୟୁଧ କରି ଶର୍ତିଶାଳୀ ଶାସକ ଗୋଷ୍ଠୀ ସ୍ବାର୍ଥ 
ହାସଲ କରିସାରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ନିଜ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ବ୍ୟଗ୍ରତା ପ୍ରକାଶ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ୟଯାବନ୍ତ ଚତୁର ଓ ସାଂଗଠନିକ ଶକ୍ରିଥୂବା 
ମଣିଷମାନେ ଯେ ନଥାନ୍ତି ଏ କଥା ନୁହେଁ, ମାତର ସେମାନଙ୍କୁ ବହୁଧା ବିଭକ୍ତ କରି ରଖୁବା 
ଓ ଶୋଷଣ କରିବା, ଏହି ଶିଷ୍ଟବର୍ଗର ଆଦର୍ଶ । ଗ୍ରାମ୍‌ସି ଇତାଲିର ଏକତ୍ରୀକରଣ 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଗାରିବାଲଡି ଓ ମେଜିନିଂକ ଆଦର୍ଶକୁ ଆଧାରକରି, ଏହି ସବୃଅଲଟର୍ଣ୍ଣ 
ବା ଦଳିତବର୍ଗର ଇତିହାସ, ଆଦର୍ଶ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ, ପ୍ରଥମେ ବିଶଦ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିଛନ୍ତି । 
ଗ୍ରାମସି, ଆଣ୍ଟୋନିଓ ( ୧୯୭୧/୯୬) ସିଲେକସନ ଫ୍ରମ୍‌ ଦି ପ୍ରିଜନ ନୋଟ୍‌ବୁକ୍ବ: 
ସଂପାଦନା- କୁଇନଟିନ ହୋରେ, ଜେଫରି .ଏନ. ସ୍ମିଥ, ଲରେନ୍୍‌ବସ ଏଣ୍ଡ ଲଭସାର୍ଟ, 
ଲଣ୍ଡନ, ପୃଷ୍ଠା ୫ ୨-୬୩ । 

(ଖ) ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସବ୍ରଅଲଟର୍ଣ୍ଣ ବା ଦଳିତ ଚର୍ଚା ପରମ୍ପରାର 
ଉଦ୍ୟୋକ୍ତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରଣଜିତ ମୁହ, ପାର୍ଥ ଚାଟାର୍ଜୀ, ଜ୍ଞାନ ପାଣ୍ଡେଂକ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । 
“ସବୃଅଲଟର୍ଣ୍ବ ଷ୍ଟଡିଜ୍‌ ରାଇଟିଂସ୍‌ ଅନ୍ଧ ସାଉଥ୍‌ ଏସିଆନ ହିଷ୍ଟି ଏଣ୍ଡ ସୋସାଇଟି ଶୀର୍ଷକରେ 
ଚର୍ଚା ଗ୍ରନ୍ଥ ପ୍ରକାଶ ଉଦ୍ୟମ ୧୯୮୨ ମସିହାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । 


ଗୁହ, ରଣଜିତ ( ୧୯୮୨) ସବୃଲଟର୍ଣ୍ଣ ଷ୍ଟଡିଜ୍‌- ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ ମୁଖବଂଧ । 


୨. ଆଲୋଟା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ, ଏଡୱର୍ଡ ସାଇଡ଼ଂକ ଓରିଏଣ୍ଟାଲିଜିମ୍‌ ( ୧୯୭୮) ପାନୁଥୁଅନ, 
ନିୟୟୁକ ଡିଜକ, ନିକୋଲାସ ଉଙ୍କ କାଷ୍ଟସ ଇନ ମାଇଣ୍ଡ ( ୨୦୦୧ ) ପ୍ରିନଟାଇସ୍‌ ଇଉନିଭରିସିଟି, 
( ୨୦୦୨) ପରମାନେଞ୍ଟ ଚ୍ମକ, ନୂଆଦିଲ୍ଲୀ ଏବଂ ଜନ ବର୍ଣ୍ଣାଡ ଏସ୍‌ଙ୍କ କଲୋନିଆଲିଜିମ୍‌ ଏଣ୍ଡ 


ଇଟସ୍‌ ଫର୍ମସ ଅଫ ନଲେଜ୍‌( ୧୯୯୬ ) ଅକସଫୋର୍ଡ ଗ୍ରଂଥଗୁଡ଼ିକ ବିଶେଷ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ । 


୩. ଚାଜାର୍ଜୀ, ପାର୍ଥ( ୧୯୮୮), କାଷ୍ଟ ଏଣ୍ଡ ସବଲଟର୍ଣ୍ଣ କନସସ୍‌ନେସ୍‌, 
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୧୧୧ 


ସବଅଲଟର୍ଣ୍ଣ ଷ୍ଟଡିଜ୍‌- ୬ଷ୍ଠ ଭାଗ, ପୃଷ୍ଠା( ୧୬୮ ୨୦୯) । ଏହି ଆଲୋଚନାରେ ସେ 
ମାର୍କସ, ଗ୍ରାମ୍‌ସିଂକ ଦଳିତ ଶୋଷିତ ବିଚାର ସହିତ, ଭାରତର ଅସ୍କୃଶ୍ୟ ରାଜନୀତିର 
ସଂପର୍କ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ବିଶଦ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଆଲୋଚନାର ଆରମ୍ଭରେ ଏହାର 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯୟବାଦ ସହିତ ସଂପର୍କକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ଭାରତବର୍ଷରେ ଆର୍ଥକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ଜାତି (କାଷ୍୍‌) ଓ ଶ୍ରେଣୀ(କ୍ାସ୍‌) ମଧ୍ୟରେ ସଂପର୍କ ରହିଛି । ସାଧାରଣତଃ ନିମ୍ନଜାତିର 
ଲୋକମାନେ ହିଁ ଶ୍ରମଜୀବୀ । କୃଷକ, କମାର, କୁମ୍ଭାର, ତନ୍ତୀ, କେଉଟ, ପାଣ, ହାଡି, 
ଡମ, ବଢେଇ, ଧୋବା, ଭଣ୍ଡାରି ଆଦି ଜାତିର ଲୋକେ ନିଜର କୌଳିକ କର୍ମ ସହିତ 
କୃଷି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମ ସଂପାଦନରେ ମଧ୍ଯ ଦକ୍ଷ । ଉଚ୍ଚଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କର 
ସେବକ । ଶାରୀରିକ ଶ୍ରମ ସେମାନଙ୍କ ଦେହର ରଂଗ ଓ ଚେହେରା ବା ରୂପ ଉପରେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥାଏ ! ତେଣୁ ଯେକୌଣସି ସମାଜର ମଣିଷମାନଙ୍କର ବିଭାଜନ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ, ମାର୍କସ୍ଙ୍କ ଶୋଷକ ଓ ଶୋଷିତ ଭାବାଦର୍ଶ ସହିତ, ଭାରତରେ ଜାତିଭେଦ 
ପ୍ରଥାର ସଂପର୍କ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ମଧ୍ୟ ଲେଖକ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 


୪. ହେମସାଥ, ଚାରଲସ ଏବ: ( ୧୯୬୪ ) ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାବାଦ ଏବଂ 
ହିନ୍ଦୁ ସାମାଜିକ ପୁନର୍ବିନ୍ୟାସ, ପ୍ରିନଟଟାଇସ୍‌, ଅକସଫୋର୍ଡ ଗ୍ରଂଥର ୧୦ମ ଆଧ୍ଯାୟ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ, 
ପୃଷ୍ଠା ୨୪୮-୨୫୮ । 


୫. ଧର୍ମ ସହିତ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥାର କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହିଁ”- ଜାତିବାଦ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ବିଚାର । ଜାତିପ୍ରଥା ନିର୍ମୂଳୀକରଣ ସଂପର୍କରେ 
ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ସହିତ ପତ୍ରାଜାପ କାଳରେ ସେ ଏହା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ମନ୍ତବ୍ଯ 
ପ୍ରଥମେ ‘ହରିଜନ! ପତ୍ରିକା ଓ ପରେ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ଲେଖା ଓ ବକ୍ଧତା ଗ୍ରନ୍ଧର ୧ମ ଭାଗରେ 
ସଂଯୋଜିତ: ପ୍ରକାଶକ, ମହାରାଷ୍ଟ୍ର ସରକାର, ପୃ. ୮୩. 


ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ବିଶେଷ ଚର୍ଚ୍ଚା ଗ୍ରଂଥ : ହାରଲୋଡ ଆଇଜାକ 
ଆର୍‌ ( ୧୯୬୫) ଭାରତରେ ଅସ ଶ୍ୟ ଇତିହାସ ( ଇଣ୍ଡିଆସ୍‌ ଏକର୍ସ-ଅନଟଚେବୁଲସ୍‌ ), 
ଏସିଆ ପବ୍ଲିସିଂ ହାଉସ୍‌, ନୁଆଦିଲ୍ଲୀ । 


୬. ଓମ୍ଭେଟ୍‌, ଗେଲ୍‌ ( ୧୯୯୫) ଦଳିତ ଦୃଷ୍ଟି (ଦଳିତ ଭିଜନ) ପୁସ୍ତକରୁ 
ଗୃହୀତ: ଓରିଏଣ୍ଡ ଲଂଗମ୍ୟାନ, ଦିଲ୍ଲୀ, ପୃ ୭/୮ । 
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୭. ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ଟ୍ଟଶେ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଭିଃଆର. ଆମ୍ବେଦକର, 
ତାଙ୍କ ବିଚାର ଓ ମନ୍ତବ୍ୟ କେବଳ ଅନୁଭବ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ । ବେଦ, ବେଦାନ୍ତ, ମହାକାବ୍ୟ 
ସଂହିତା, ସ୍ମ ତିଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ଇରୋପୀୟମାନଙ୍କ ଜାଚିତତ୍ତ୍ର ଆଧାରିତ ଗ୍ରନ୍ଧଗୁଡ଼ିକ ସେ ପଢିଛନ୍ତି । 
ତାଙ୍କ ଆଲୋଚନାଗୁଡ଼ିକ ଏହି ‘ପଢା”ର ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ମକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ଜାତିପ୍ରଥା ଉଚ୍ଛେଦ 
(ଆନିହିଲେସନ ଅଫ କାଷ୍ଟ ୧୯୩୬) ଏବଂ ଶୂଦ୍ର କେଉଁମାନେ ଥିଲେ ? (ହୁ ଆର୍‌ ଦି 
ଶୃଦ୍ଧଜ୍‌ଃ ୧୯ ୪୬/ ୭୦ ଥଆାକରସ ) ତାଙ୍କ ଦଳିତ ବିଚାରର ବିଶେଷ ଗ୍ରଛ୍ଧ । 

୮. ( ୧) ପୁସ୍ତକ ସୂଚନା-୫, ପୃଷ୍ଠା ୩, ଏବଂ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ରଚନାସମଗ୍ର । 

( ୨) ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଅନ୍ୟ କେତୋଟି ବକ୍ତବ୍ୟ ଆଇ ଆମ୍‌ ଏ ଟଚେବୁଲ୍‌ ବାଇ 
ବାର୍ଥ ବଟ ଆନ୍‌ ଅନଟଚେବୃଲ୍ଲ ବାଇ ଚଏସଂ” ଏବଂ ଚନିର୍ବାଚନରେ ସ୍ଥାନ ସଂରକ୍ଷଣ, 


ହରିଜ୍ନମାନଙ୍କର ବିକାଶରେ ସହାୟକ ହେବ ନାହିଁ । ଏଥୂପାଇଁ ସମାଜ ସଂସ୍ଥାପକମାନଙ୍କର 
ନିଷ୍ପାପର ଉଦ୍ୟମ ଆବଶ୍ୟକ” ଗୁତ୍ତତ୍ସପୂର୍ଣ୍ଣ । 


ବି.ଦ୍ରଃଝ ନମ୍ବୁଦ୍ରିପଦ, ଇ.ଏମ.ଏସ୍‌. ୧୯୮୦/୧୯୯୩ ଭାରତର ସ୍ବାଧୀନତା 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଇତିହାସ ( ଏ ହିଷ୍ଟି ଅଫ୍ବ ଇଣ୍ରିଆନ ଫ୍ରିଡମ ଷ୍ଟ୍ରଗଲ । ସୋସିଆଲ ସାଇନଟିଷ୍ଟ 
ପ୍ରେସ, ତିରୁଅନ୍ତପୁରମ-ପୃ. ୨୮୮-୧୯୨) 


୯. ଆମ୍ବେଦକର ବି.ଆର. ପୁସ୍ତକ ଟିସ୍ତଣୀ¬( ଫେଡେରେସନ ଏଣ୍ଡ ଫ୍ରିଡମ) 
ପ୍ର ୩୫୨. 


୧୦. ରାଓ, ଇଉ.ଏନ୍‌. ଏସ୍‌( ୧୯୮୧) ଭାରତରେ ବଞ୍ଚୁତ ଜାତି 
ସମୂହର ଡିପ୍ରାଇଭଡ଼ କାଷ୍ଟସ୍‌ ଇନ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆ ) ଚୁଗା ପ୍ରକାଶନୀ, ଆଲାହାବାଦ, ପୃ- ୧୩୧ । 


୧୧. ପୁସ୍ତକ ସୂଚୀ-୬, ପୃ.୩୯ । 

ଦାସ, ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ହରିଜନରୁ ‘ ଦଳିତ, ଜାତିରୁ ଶ୍ରେଣୀ ( ହରିଜନ ଇନଟୁ ଦଳିତ: 
ଫ୍ରମ୍‌ କାଷ୍ଟ ଟୁ କ୍ଲାସ ): ଭାରତ ଉଦଭାବିତ( ଇଭ୍ତିଆ ଇନଭେଶ୍ଡେଡ୍‌ ) ଗ୍ରନ୍୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏହି 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଚ୍ଟା। କରାଯାଇଛି । ମନୋହର, ଦିଲ୍ଲୀ ପୃ ୪୫-୬୬ | 

୧୨. ପୁସ୍ତକ ସୂଚୀ:୬, ପୃ.୭୮ 

ଲିମ୍‌ାଲେ, ଶରଣକୁମାର( ୨୦ ୦୪) ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ନାନ୍ଦନିକତା ସଂପର୍କରେ 
( ଟୁୱାର୍ଡସ୍‌ ଆନ୍‌ ଏସଥେଟିକସ୍‌ ଅଫ୍ବ ଦଳିତ ଲିଟରେଚର) ଓରିଏଣ୍ଡ ଲଂଗମ୍ୟାନ, 
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୧୧୩ 


ହାଇଦରାବାଦ, ଶରଣକୁମାରଂକ ସହିତ ଆଲୋକ ମୁଖାର୍ଜୀଙ୍କ ସାକ୍ଷାତ କାର( ଅଧ୍ାୟ) 
ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ । 


୧୩. ଡିଉକ୍୍‌, ନିକୋଲାସ: ( ୨୦୦୧-୦୨) କାଷ୍ଟ ଅଫ୍ବ ମାଇଣ୍ଡ, 
ପାରାମାଉଣ୍ଡ ବ୍ଲାକ୍‌ : ମୁଖବଂଧ ଓ ପୃ.୩୦୫ | 


୧ ୪.ଭାରତରେ ଜାତି ନିରୂପଣ ପ୍ରସଂଗରେ, ବ୍ରିଟିସ୍‌ ମାନସିକତାର ପ୍ରଥମ 
ପ୍ରତିବାଦୀ କେଟକାର । ପରେ ଜି.ଏସ୍‌. ଗୁରେ, ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବଂଶବାଦ ସହିତ ଭାରତୀୟ 
ଜାତିବାଦର ସଂପର୍କ ବିଷୟରେ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିଛନ୍ତି । ଏସ୍‌. ଏନ୍‌ . ଶ୍ରୀନିବାସଙ୍କ ଏବଂ ରାମଶରଣ 
ଶର୍ମାଙ୍କ ବିଚାରକୁ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ସ୍ମରଣ କରାଯାଇପାରେ । 


(କ) ଭି.ଏସ୍‌. କେଟକାର( ୧୯୦୯) ଭାରତରେ ଜାତି ଇତିହାସ ( ହିଷ୍ଟି 
ଅଙ୍କ କାଷ୍ଟସ୍‌ ଇନ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆ) 


(ଖ) ଘୁରେ, ଜି.ଏସ୍‌. ( ୧୯୩୨/୧୯୯୦) ଭାରତରେ ଜାତି ଓ ' ବଂଶ, 
ପପୁଲାର ପ୍ରକାଶନୀ, ବମ୍ବେ । 


(ଗ) ଶର୍ମା ରାମଶରଣ: ( ୧୯ ୫୮/୧୯୮୦) ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ଶୃଦ୍ର 
(ଶୂଦ୍ରଜ୍‌ ଇନ୍୍‌ ଆନ୍‌ ସିଏଣ୍ଟ ଇଶଣ୍ରିଆ ) ମୋତିଲାଲ ବନାରସୀ ଦାସ୍‌, ' ନୂଆଦିଲ୍୍‌ୀ । 


(ଘ) ଶ୍ରୀନିବାସନ, ଏମ୍‌.ଏନ.: ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଜାତି । ` 


୧୫. (୧) କ୍ୟାଂପବେଲ୍ଲ ଜେମସ୍‌ (୧୮୮୪) ଗେଜେଟିଅର, ବମ୍ବେ 
ପ୍ରେସିତେନ୍ସି, । 

( ୨) ଏନ୍‌ ଥୋଭେନ ଆଇ.ଇ. (୧୯୧୪) ଚାରିଖଣ୍ଡରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ଗେଜେଟିଅର ଅଫ୍ଵ ବମ୍ପେ ପ୍ରେସିଡେନ୍ସି (୩) ଲୁଇସ୍‌ ଇଲସିଂ ବି( ୧୮୯୭) ମହୀଶୂର 
ଗେଜେଟିଅର, ( ୪) ଏନ୍‌ ଥୋଭେନ, ଆର୍‌ .ଇ. ଙ୍କର ତିନି ଭାଗରେ ପ୍ରକାଶିତ ଦି 
କାଷ୍ଟ ଏଣ୍ଡ ଟ୍ରାଇବୁ ଅଫ୍ବ ବମ୍ବେ, ବମ୍ବେ ଗଭର୍ଣ୍ଣ ମେଣ୍ଟ ସେଣ୍ଟ୍ରାଲ ପ୍ରେସ୍‌, ( ୫ ) ଥରଷ୍ଟୋନ୍ଵ, 
ଏଡଗାର ଏବଂ ରଂଗାଚାରୀ.କେ ( ୧୯୦୯), କାଷ୍ଟ ଏଣ୍ଡ ଟ୍ରାଇବସ ଅଫ୍ବ ନଦର୍ଣ୍ଣ 
ଇଣ୍ରିଆ ( ୭ଖଣ୍ଡରେ ପ୍ରକାଶିତ ), ମାଡ଼ର।ସ୍‌ ଗଭର୍ଣ୍ଣମେଣ୍ଟ ପ୍ରେସ୍‌ (୬) ଫସ୍‌. 
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୧୧୪ 


ଷ୍ଟିଫେନ୍‌ ( ୧୯୦୮/୮୧), ଆଟ୍‌ ଦି ବଟମ ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ ସୋସାଇଟି: ଦି ହରିଜନ 
ଏଣ୍ଡ ଅଦର ଲୋ କାଷ୍ଟସ, ମୋତିଲାଲ ବନାରସି ଦାସ, ନୂଆ ଦିଲ୍‌ (୭ ) ବଡେନ୍‌, 
ଟି.ଏଚ୍‌ . ପାଞ୍ଜେଲ ଦି ଅରିଜିନ୍‌ ଏଣ୍ଡ ଗ୍ରୋଥ ଅଫ୍ଵ ଇଣ୍ଡିଆନ ଭିଲେଜ୍‌( ୧୯୦୮ ) ସ୍ବାନ 
ସୋଜେନଟଚେନ ଏଣ୍ଡ କଂପାନୀ ଲିଃ, ନିୟୁୟାର୍କ, ଲଣ୍ଡନ( ୮) ଆୟାର୍‌, ଏଲ୍‌ .ନ୍ୟନ 
ଏଚ. ଏବଂ ନଂଜୁନଦୟା: ( ୧୯୨୮-୩୬) ଦି ମହୀଶୂର ଟାଇବସ ଏଣ୍ଡ କାଷ୍ଟସ, 
( ୪ ଭାଗରେ ପ୍ରକାଶିତ, ମହୀଶୂର ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ, ମହୀଶୂର ) 


୧୬. ଶ୍ରୀନିବାସନ.ଏମ୍‌.ଏନ୍‌. ବର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ଜାଡି : ଏହି ବହିରେ” ପଞ୍ଚମ ବର୍ଣ୍ଣ 
ଏକ ପରବର୍ରୀ କାଳୀନ ସୃଷ୍ଟି । ବର୍ଣ୍ଣକୁ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ଏକ ଆଧାର ବା 
ମଡେଲ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଜାତି ପ୍ରଥା ବା ବ୍ଯବସ୍ଥାର ଭ୍ରମାତ୍ମକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରାଯାଇଛି । 


” ଅତୀତରେ ଶୂଦ୍ରମାନେ ଥୁଲେ ସଂଖ୍ୟାଧୂଵକ । ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଧନ ଉପାର୍ଜନ 
କରିଛନ୍ତି । କ୍ଷମତା ଉପଭୋଗ କରିଛନ୍ତି, ଶାସକ ହୋଇ ନିଜକୁ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଦାବି କରିଛନ୍ତି । 
ପୃ୩୧. 


୧୭, ଘୁରେ, ଜି.ଏସ୍‌. ( ୧୯୩୨ / ୧୯୪୦ ) ଭାରତରେ ଜାତି ଓ ବଂଶ ( କାଷ୍ଟସ୍‌ 
ଏଣ୍ଡ ରେସ୍‌ ଇନ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆ ) ( ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟ, ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଲକ୍ଷଣ, ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ, ପୃ ୧-୩୦, 
ପପୁଲାର ପ୍ରକାଶନ, ବମ୍ବେ ) 


୧୮. ହେମସାଥ, ଚାରଲସ୍‌.ଏବ.( ୧୯୬୪), ଭାରତୀୟ ଜାତିୟତାବାଦ ଓ 
ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ, ପୁନର୍ଗଠନ ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ନ୍ୟାସନାଲଜିମ୍‌ ଏଣ୍ଡ ହିନ୍ଦୁ ସୋସିଆଲ ରିଫର୍ମ) ପ୍ରିନସଟନ, 
ପୃ ୧୭୬-୨୦୪ 


୧୯. ( ୧) ହେରେଲଡ ଆଇଜାକ୍‌, ଆରୁ( ୧୯୬୫ ), ଭାରତରେ ଅତୀତର 
ଅସୃଶ୍ୟ ( ଇଶ୍ଚିଆଜ୍‌ ଏକସ-ଅନଟଚେବୁଲ) ଏସିଆଜ୍‌ ପବ୍ଲିସିଂ ହାଉସ, ନିଉ ଦିଲ୍( ପ୍ରଥମ 
ଅଧ୍ୟାୟ) ଏହି ଗ୍ରଚ୍ତରେ ଏହି ପଂଚମବର୍ଗର ମଣିଷମାନେ ଅନଟଚେବଲ୍ଲ କେବଳ ନଥୁଲେ, 
ଥୁଲେ ଅନସିଏବୃଲ୍ଲ ଅନଆପ୍ରୋଚେବୁଲ୍ଲ ଏବଂ ଅନହିଅରେବୁଲ୍‌ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 


( ୨) ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ବହୁ ଚଢଚିତ ଗ୍ରଂଥ, ଫ୍ରିମାନୃ ଜେମସ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୧୫ 


ଏମ୍‌.ଙ୍କ ଅସ୍ଟଶ୍ୟ : ଏକ ଭାରତୀୟ ଜୀବନ “ଇତିହାସ ( ଅନଟଚେବୁଲ୍‌: ଆନ ଇଣ୍ଡିଆନ 
ଲାଇପଫ୍ର ହିଷ୍ଟି) । ଓଡ଼ିଶାର ବାଉରୀମାନଙ୍କ ଜୀବନଚର୍ଯା ସଂପର୍କରେ, ଏହି ଗ୍ରନ୍ଞରେ, ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇଛି । ଉଚ୍ଚଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କ ଶୋଷଣ ( ଉଭୟ ଆର୍ଥକ ଓ ରାଜନୀତିକ ବ୍ୟବସ୍ତା) 
ଏବଂ ଶୋଷଣରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ନିରନ୍ତର ସଂଗ୍ରାମର କଥା ଏହି ଗ୍ରକ୍ତର ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ । ସାମନ୍ତମାନେ ରାତିରେ ବାଉରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି, ଏବଂ ଦିନରେ 
କିପରି ନିଜକୁ ସଫା ବୋଲି ଦାବି କରନ୍ତିଓ ଫ୍ରିମାନୃଙ୍କ ଆଖୁରୁ ଏହି ଦୃଶ୍ୟ ମଧ୍ଯ ବାଦ୍ଧ 
ପଡିନାହିଁ । ( ୧୯୭୯) ଜର୍ଜ ଆଲେନ୍‌ ଏଣ୍ଡ ଅନୁଉଇନ, ଲଣ୍ଡନ । 

୨୦. ୧୯୦୯ ଓ ୧୦ ମସିହାରେ, 'ଇଣ୍ରିଆନ ରିଭ୍ୟୁ' ଓ ‘ଟାଇମସ ଅଫ 
ଇଶ୍ରିଆ” ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶିତ “ପଛୁଆବର୍ଗ” (ଡିପ୍ରେସଡ଼ କ୍ଲାସ୍‌) ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ତଥ୍ୟ ଓ 
ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ମକ ଲେଖାମାନ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ସମବିଚାରରେ ୨୩ ଗୋଟି ଆଲୋଚନା, ଦି 
ଡିପ୍ରେସଡ କ୍ଲାସ : ଆନ୍‌ ଏନ୍‌କ୍ସାରି ଇନଟୁ ଦେଆର୍‌ କଣ୍ତିସନ ଏଣ୍ଡ ସଜେସନ୍ଧ ଫର ଦେଆର 
ଅପଲିଫୁମେଣ୍ଟ ଶୀର୍ଷକ ଗ୍ରନ୍ଧରେ ସଂକଜିତ । ୧୯୧୧, ଜି.ଏ. ନାଲେସନ୍‌ ଏଣ୍ଡ କଂପାନୀ, 
ମାଡ୍ରାସ । 


୨୧. ଲରି, ଉଇଲିୟମ୍‌, ୧୮୪୬, ପୃ, ୧୦୫,୦୭ ଓଡ଼ିଶା, ଦି ଗାର୍ଡେନ 
ଅଫ୍ବ ସୁପରିଷ୍ଠିସନ ଏଣ୍ଡ ଆଡଲଟରି, ଲଣ୍ଡନ, ଜନଷ୍ଟୋନ ଏଣ୍ଡ ହଣ୍ଡର, ପୃ ୦୫, ୪୬. 


୨୨. ସଟନ, ଆମସ୍( ୧୮୫୦ ) ଓଡ଼ିଶା ଏଣ୍ଡ ଇଟସ୍‌ ଇଭେଞ୍ଜଲାଇଜେସନ୍‌, 
ଡରବି, ଇଂଲଣ୍ଡ, ପୃ. ୫ ୪ 


୨୩. ଉତ୍ଳଦୀପିକା, ତା ୦୬.୦୯.୭୩, ୧୮.୧୧.୮୧ । ଉତ୍କଳ ଦର୍ପଣ 
୨୦.୧୧.୧୮୮୧ 


୨୪. ଉଜ୍କଳ ଦୀପିକା ତା ୬.୯.୭୩ 
୨୫. କ. ଉନକଳ ପୁତ୍ର ୩ ଡିସେମ୍ବର ୧୮୭୩. 
ଖ. ନନ୍ଦ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଭକ୍ତିବିନୋଦ, ୧୯ ୨୯, ଢେଙ୍କାନାଳ ଇତିହାସ 


ଗ. ରିପୋର୍ଟ ଅଫ୍ବ ଦି ତହସିଲଦାର, ବାଙ୍କୀ ଟୁ ଦି କମିସନର ଅଫ୍ବ 
ଓଡ଼ିଶା ଡିଭିଜନ, ତା ୦୬.୦୮. ୧୮୮ ୧, ଜଗନ୍ନାଥ ଟେମପଲ୍‌ କୋରେସ୍ପଣ୍ଡେନ୍ସ ପୃ. ୧୩୧୬ 
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୨୬. ଉତ୍କଳ ଦୀପିକା, ୨୫, ଅଗଷ୍ଟ ୧୮୮୩ 


୨୭. ଦୁବେ ବାନାର୍ଜୀ, ଇସିତା : ୨୦୦୧, ଇସୁ ଅଫ ଫେଥ୍‌ : ଏନାକୁମେଣ୍ଟ 
ଅଫ୍ବ କନ୍ନଟେଷ୍ଟ : ଦି ଫାଉଶ୍ରିଂ ଅଫ୍ବ ମହିମା ଧର୍ମ ଇନ୍‌ ନାଇନଟିନଛ୍ଥ ସେଞ୍ଚୁରି ଓଡ଼ିଶା, ଇନ୍‌, 


‘ଜଗନାଥ ରିଭିଜିଟେଡ , ସଂପାଦନା, କୁଲ୍‌କେ, ହରମାନ ଓ ବର୍କହାଡ, ସୋପେଲ, ମନୋହର, 
ନୂଆଦିଲ୍ଲୀ, ପୃ. ୧୫୯ 


୨୮. ଉନ୍କଳ ଦୀପିକା, ୨୫, ଅଗଷ୍ଟ ୧୮୮୩ 


୨୯. ଭୀମ୍ଭୋଇଙ୍କ ଜନ୍ମସ୍ଥାନ ଓ ଜୀବନକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଏବେ ମଧ୍ଯ ବିବାଦ 
ରହିଛି । କେହି କେହି ତାଙ୍କୁ ରେଢାଖୋଲ ଏବଂ ସୋନପୁର ଅଂଚଳର ଏବଂ କେହି ତାଙ୍କୁ 
ଅନ୍ଧ, ମୁଖ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି । ମୋ ବିଚାରରେ ତାଙ୍କୁ ଅନ୍ଧ, ମୂର୍ଖ ବୋଲି 
କହିବା ଅପ୍ରାସଙ୍ଗକ, ପ୍ରମାଣହୀନ ମନ୍ତବ୍ୟ । 


୩୦. ଏଠାରେ, ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ଭଜନ, ଜଣାଣ, ଚଉତିଶା, ମାଳିକା ସ୍ତୁତି 
ଚିନ୍ତାମଣିର ‘ମୋ ଜୀବନ ପଛେ ନର୍କେ ପଡିଥାଉ' ଏବଂ ମହିମା ବିନୋଦ ( ଅପ୍ରକାଶିତ )ର 
ବହୁ ପଟଂର୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । 


୩ ୧. ଦାଶ, ଦେବେନ୍ଦ୍ରକୁମାର ( ୧୯୯୭), ମହିମାଧର୍ମ ଓ ଭୀମଭୋଇ, ଏଷଣା 


୩ ୨. ଉତ୍କଳଦୀପିକା, ମାର୍ଚ ୨୬, ୧୮୮୧, ବାଲେଶ୍ଵର ସମ୍ବାଦବାହିକା ୩୧ 
ମା ୧୮୮୧, ଉନକଳ ଦର୍ପଣ, ୨୦ ନଭେମ୍ବର ୧୮୮୧ 


୩୩. ଜଗନ୍ନାଥ ଟେଂପୁଲ କରେସପଶ୍ଡେନସର ବୋର୍ଡ ଡକୁମେଣ୍ଟ ସଂଖ୍ୟା 
୪୦୨,୪୪୪, ୪୮୨, ୫୧୩ ( ୧୮୮୧), ଅରିଜିନ ଏଣ୍ଡ ଗ୍ରୋଥ୍‌ ଅଙ୍ବ ଦି ସେକ୍ସ ଅଫ 
ହିନ୍ଦୁ ଡିସିଡେଣ୍ଟସ୍‌ ହୁ ପ୍ରଫେସ ଟୁ ବି ଦି ଫଲୋଓରସ ଅଫ୍ବ ଅଲେଖ : ପ୍ରୋସିଡିଂସ ଅଫ ଦି 
ଏସିଆଟିକ ସୋସାଇଟି ଅପ୍‌ ବେଙ୍ଗଲ, ଜାନୁଆରୀ ୧୮୮ ୨, ବେଂଗଲ ଡିଷ୍ଟିକୁ ଗେଜେଟିଅର, 
ସମ୍ବଲପୁର, ୧୮୮୨, ଏବଂ ବସ ନଗେନ୍ଦ୍ରନାଥ ( ୧୯୧୧) ଦି ମଡର୍ଣ୍ଣ ବୁଦଧିଜିମ ଏଣ୍ଡ 
ଇଟସ୍‌ ଫଲୋଅରସ ଇନ୍ଵ ଓଡ଼ିଶା, କଲିକତା, ପୃ. ୧୫୯-୧୮୯ ଦୃଷ୍ଟବ୍ୟ । 


୩୪. ଉନ୍ଳ ଦର୍ପଣ, ଡା ୨୦ ରିଖ ନଭେମ୍ବର ୧୮୮୧, ପୃ ୧୭୪-୧୭୫ 
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୧୧୭ 
୩୫. ଭୀମଭୋଇର ଜ୍ଚାନ ପ୍ରାପ୍ତି : ମୁକୁର: ଡିସେମ୍ବର- ୧୯ ୦୭ ଜାନୁଆରୀ 
୧୯୦୮ । କୁମ୍ଭିପଟିଆ : ବେଙ୍ଗଲ ଡିଷ୍ଟ ଗେଢେଟ୍‌, ସମ୍ବଲପୁର ୧୯୦୯ ! 


ଭକ୍ତିବିନୋଦ-ନନ୍ଦ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଢେଙ୍କାନାଳ ଇତିହାସ, ପ୍ରକାଶକ ଢେଙ୍କାନାଳ 
ଅଧୀଶ୍ବର ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କର ପ୍ରତାପ ମହାନ୍ଦ୍ର ବାହାଦୂର ୧୯୨୯ । 


୩୬. କୁମ୍ଭୀପଟିଆ ସଂପ୍ରଦାୟ: ୨୭ ଜୁନ ୧୯୧ ୪, ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ, 
ପଟ୍ଟନାୟକ, ରାଜକିଶୋର, ମହିମାଧର୍ମ କଥା: ସହକାର ୧୦ମ ଭାଗ, ୧୨ଶ ସଂଖ୍ୟା, 
ପୃ ୫୨୩. 


୩୭. ସୌରଭ ଦୁବେ : ୧୯୯ ୨, ମିଥସ୍‌, ସିମ୍ବଲସ୍‌ ଏଣ୍ଡ କମ୍ୟୁନିଟି: ସତୂନାମପଥ 
ଅଫ୍ବ ଛତିଶଗଡ, ସବୃଅଲଟର୍ଣ୍ଣ ଷ୍ଟଡିଜ୍‌ ୭ମ ଭାଗ, ଅକସଫୋର୍ଡ ପୃ. ୧୨୧-୧୫୮ 


୩୮. ସତ଼ୂନାମ ଧର୍ମରେ ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜା, ଧୋବା, ଘାସି ଓ ମେହେନ୍ତରଙ୍କ ଠାରୁ 
ଖାଦ୍ୟ ଗ୍ରହଣ , ବହୁଦେବଦେବୀ ପୂଜା ନିଷେଧ ଓ ମାଘପୂର୍ଣ୍ଣିମାକୁ ପବିଡ୍ର ଦିବସ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ, ମହିମାଧର୍ମର ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟଣୀୟ ବିଶେଷତ୍ବ । 


୩୯. ଦୁଭିକ୍ଷ ଓ ଜାତି -ଉତ୍କଳଦୀପିକା ୧ ୨, ଜୁନ୍‌, ୧୮୮୭ 
୪୦. ଉତ୍ଳଦୀପିକା, ୨ ମାର୍ଚ, ୧୮୭୦ ! 

୪୧. ଉତ୍କଳ ଦୀପିକା, ୧୧ମେ, ୧୮ ମେ, ୧୮୭୦ 
୪୨. ଉନ୍ଳ ଦୀପିକା, ୨୨ ଏପ୍ରିଲ୍‌, ୧୮୭୦ 

୪୩. ବାଲେଶ୍ଵର ସମ୍ବାଦବାହିକା, ୧୮, ଜୁନ୍‌ ୧୮୮୫ 


୪୪. ଉତ୍କଳଦୀପିକା, ୬, ସେପ୍ୃେମ୍ବର, ୬ ଡିସେମ୍ବର ୧୮୭୦, ୧ ସେପ୍ନେମ୍ବର 
୭୭ ଏବଂ ୧୪, ଜୁନ ୧୮୮୪ 

୪୫. ‘ଏଠାକାର ଲୋକେ ପାଣ ଓ କଣ୍ଡରାଙ୍କୁ ଏକ ପ୍ରକାର ଚୋରି ବ୍ୟବସାୟୀ 
ବୋଲି ଜ୍ଞାନ କରନ୍ତି । ଗଡଜାତର ପାଣମାନେ ଚୌର୍ଯ୍ୟବୃରରିକୁ ଆପଣାର ଧର୍ମବୋଲି ଜ୍ଞାନ 
କରିବାର ଜଣାଯାଏ । (ଉଜଳଦୀପିକା-୫, ନଭେମ୍ବର ୧୮୭୦) 
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୪୬. ବାଲେଶ୍ଵର ସମ୍ବାଦ ବାହିକା, ୨୨, ଅଢ଼ୋବର ୧୮୮୭ 
୪୭. ଉଳ ଦୀପିକା-୮, ଜୁଲାଇ ୧୮୯୫ 


୪୮. ବାଲେଶ୍ଵର ସମ୍ବାଦ ବାହିକା : ତା ୧୬, ଜୁନ, ୧୮୯ ୨/ ସମ୍ବଲପୁର 
ହିତୈଷିଣୀ : ତା ୨୯, ଯାନୁଆରୀ ୧୮୯ ୦ / ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀର ୧୮୯ ୧ରେ ପ୍ରକାଶିତ, 
“ମୋ ଢାତିର ଦୁର୍ଦଶା' ଶୀର୍ଷକ ଆଲୋଚନା ବିଶେଷ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ(ତା ୧୧,୧୮, ଫେବୃଆରୀ, 
ତା ୧୧, ୧୮ ଓ ୨୫ ମାର୍ଚ ସଂଖ୍ୟା) 


୪୯. ସେବକ ସଂସ୍କାରକ: ତା ୨୪ ଜୁନ ୧୮୮୫ 
୫୦. ଉତ୍କଳଦୀପିକା : ୧ମେ ୧୮୮୬ 

୫ ୧. ଓଡ଼ିଆ ଓ ନବସମ୍ବାଦ : ୧୮, ଏପ୍ରିଲ ୧୮୮୮ 
୫ ୨. ଉନୁଜ ଦୀପିକା, ଜାନୁଆରୀ ୧୮୯୫ 


୫୩. “'ଦୋଜଯାତ୍ରାରେ ଦୁଷ୍ଟମାନେ ଅଶ୍ବୀକ ଓ ଅସାଧୁ ଭାଷାରେ ଗୀତ ଖାଇ 
ଓ ଉଲ୍ଲଙ୍ଗ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ପଶୁପକ୍ଷୀ ରୂପ ଧାରଣ ପୂର୍ବକ ଭଦ୍ରଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଧାରରେ 
ନାଚନ୍ତି ଓ ଗରିବ ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରରେ ମଳନମୃତ୍ର ବିସର୍ଚ୍ଚନ ପୂର୍ବକ ନାନା ପ୍ରକାର ଆବର୍ଜନା 
ରଖି କ୍ଷେପଣ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଛଣକୁ ଟାଣି ପୋଡି ନଷ୍ଟ କରିନ୍ତି । ବାଲେଶ୍ଵର ସମ୍ବାଦ 
ବାହିକା ,୨ ଏପ୍ରିଲ ୧୮୭୩/ ପଡ଼ୁଆପଦାର ରାସଯାତ୍ରା: ବାଲେଶ୍ଵର ସମ୍ବାଦ ବାହିକା : 
୧୮, ନଭେମ୍ବର ୧୮୮୧/ ବାମଣ୍ଡାର ରାମଲୀଳା : ସାଧାରଣ ଇତର ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଉତ୍ସବ, ସମ୍ବଲପୁର ହିଡୈଷିଣୀ , ୧୩, ମେ ୧୮୮୧ । 


୫୪-୧/୨/୩/୪/୫/୬ ଯଥାକ୍ରମେ ବାଲେଶ୍ଵର ସମ୍ବାଦ ବାହିଁକାର 
ee.ee.erro, C.r.e୧r୮r୮e/ Mo.8. ୧୮୮ ୪/ ୨9୧.୪.୧୮୮୪]/ 
୧୩.୧୦.୧୮୮୭/ ୨୨.୧୦. ୧୮୮୭ | 


୫ ୫ ବାଲେଶ୍ଵର ସମ୍ବାଦ ବାହିକା :ଡା ୨୮ ଫେବୃୟାରୀ, ୭ ମା୍ଚଚ- ୧୮୮୯ । 


୫ ୬- ଉନ୍ଳ ଦୀପିକା, ୯, ୧୭ ମାର୍ଚ୍ଚ ୧୮୮୯ । 
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୫୭- ଉତ୍କଳ ଦୀପିକା, ୯ ମାର୍ଚ ୧୮୮୮ ! 
୫ ୮ -ଉକୁୂଳ ଦୀପିକା , ୨୧ ସେପ୍ପେମ୍ବର ୧୮୮୯ । 
୫ ୯ ସମ୍ବଲପୁର ହିଡୈଷିଣୀ, ତା ୨ ଡିସେମ୍ବର ୧୮୯୧, ତା ୨ ଜୁଲାଇ ୯୦ | 


୬୦- ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ, ତା ୧୭ ମେ ୧୮୯୭ । 


mm $ 


୬ ୧- ପକୋ, ଆପଣାର ବକ୍ତବ୍ୟ * ମଣିଷ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ' ସେହି 
କାଳରେ ପୋପ୍‌ ସମ୍ରାଜ୍ୟରେ ଥୁଲା ଏକ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ବକ୍ତବ୍ୟ ! ତାଙ୍କ ଦି ଓରାକଲ୍‌ ଅଫ 
ମ୍ୟାନ' ବହିର ଏହା ସାରାଂଶ । ବୁନୋଙ୍କୁ ଧର୍ମଦ୍ରୋହୀ ରୂପରେ, ଜଳନ୍ତା ନିଆଁକୁ ଫୋପାଡି 
ଦିଆଯାଇଥୂଲା । ମାର୍ଟିନ ଲୁଥର, ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଧର୍ମର  ପ୍ରୋଟେଷ୍ଟାଣ୍ଡୀ ଗୋଷ୍ଠୀର ପ୍ରବର୍ଭକ ଭାବରେ 
ସର୍ବ ସ୍ଵୀକୃଡ । ଏହି ସଂକ୍ରାନ୍ତ ବିଶେଷ ଅବବୋଧ ପାଇଁ - ଦି ରେନେସାଁସ ଫିଲୋସଫି ଅଫ 
ମ୍ୟାନ: କାଜାଇର , ପଳଓସକାର, କ୍ରିଷ୍ଟିଆର, ଜନହରମାନନ ଓ ରାଣ୍ଡାଲର ସିକାମୋ । 
( ୧୯ ୪୮) ଏବଂ କାଜାଇରଂକ ଆନ୍‌ ଏସେ ଅନ୍ଵ ମ୍ୟାନ, ନିଉ ହେଭେନ ଏଣ୍ଡ ଲଣ୍ଡନ , 
ଗ୍ରଂଥ ଦୁଇଟି ପଠନୀୟ । 


୬ ୨-ନବ ସମ୍ବାଦ: ୨୪ ମାର୍ଚ୍ଚ ୧୮୮୭, ୨୮ ଜୁଲାଇ ୧୮୮୭ 
୬୩-ଓଡ଼ିଆ ନବ ସମ୍ବାଦ : ୭ ମାର୍ଚ ୧୮୮୮ 
୬ ୪-ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ : ୯ ଜାନୁୟାରୀ ୧୯୦୧ 


୬୫ ( ୧) ଉନ୍ଳ ସେବକ, ୧୦ ସେପ୍ୃନେମ୍ବର ୧୯୧ ୪, ( ୨) ସଂସ୍କାରକ, 
୯/୧ ୦ମ ସଂଖ୍ୟା, ୧୯୦୫, ପୃ-୭୫, ( ୩ ) ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ, ୨୭ ଅଗଷ୍ଟ ୧୯୪୨, 
( ୪) ଆର୍ଯ୍ୟ ଧର୍ମ, ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ, ୯ ଫେବୃୟାରୀ , ୧୯୧୮ । 


୬ ୬-ଭନୃଳ ସେବକ, ୨୨ ଜାନୁଏରୀ ୧୯୧୪ । 

୬୭-ମନୋରମା, ୧୬, ଏପ୍ରିଲ ୧୯୦୬ | 

୬୮ ରାଜନୀତି ଓ ସମାଜ ସଂସ୍କାର, ଉନ୍କଳ ସେବକ, ୫ ନଭେମ୍ବର , ୧୯୧୪ | 
୬୯-“ ପରତିମାପୂଜା' ସମ୍ବଲପୁର ହିଡୈଶିଣୀ, ୨୪ ମେ, ୧୯୧୭/ 
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୧୨୦ 


୨ ଅଗଷ୍ଟ ୧୯୧୭ | 
୭୦- ସମ୍ବଲପୁର ହିଡୈଷିଣୀ: ୧୮ ମେ ୧୯୧୮ ¦ 
୭ ୧ ଜାତିଭେଦ: ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ, ୧୪ ଜୁନ ୧୯୧୯ । 
୭ ୨ - ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରତି ମନୁଷ୍ୟର ଘୃଣା: ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ: ୧୬ ଅଗଷ୍ଟ ୧୯୧୯ । 


୭୩-( ୧) ଯାଜ ପୁରର ରାଜକିଶୋର ଦାସଙ୍କ ପତ୍ର: ଉ.ଦୀପିକା, ୬ ଏପ୍ରିଲ 
୧୯୦୧ । ( ୨) ପୁରୀ ମାହାତ୍ମ୍ୟ: ଜାତି ନିର୍ଯ୍ୟାତକ -ଉ.ଦୀ. ଜାନୁୟାରୀ ୧୯୦୪ | 


( ୩) ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ଛଡଦ୍ମନାମରେ ଜନୈକ ପତ୍ର ପ୍ରେରକଙ୍କ ପତ୍ର, ଦୀପିକା, ୧ 
ଫେବୃୟାରୀ ୧୯୦୫ । 


( ୪)ଉ. ଦୀପିକା , ୬ ଜୁଲାଇ ୧୯୦୭ 1 

( ୫ ) ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ଅନ୍ତର୍ବିରୋଧ, ଉ. ଦୀପିକା, ୧୯ ଫେବୃୟାରୀ ୧୯୧୬ । 
୭୪- ମନୋରମା, ୨ ଜୁଲାଇ ୧୯୦୬ 

୭୫ - ଉତ୍କଳ ଦୀପିକା, ୨୫ ଫେବୃୟାରୀ ୧୯୧୧ ! 

୭ ୬- ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ, ୨୨ମେ ୧୯୦୧, ୪ ସେପ୍ନେମବର ୧୯୦୧ । 
୭୭- ଆଶା: ୧୭ ଏପ୍ରିଲ ୧୯୨୦ । 

୭୮ -ଉଜତକଜ ଦୀପିକା: ୨୮ ଜାନୁୟାରୀ ୧୯୧୧ । 

୭୯ -ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ, ୧୮ ଜାନୁୟାରୀ ୧୯୧୯ । 

୮ ୦-ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ, ୨୨ ଜୁନ୧୯୨୦ | 


୮ ୧- ସଂସ୍କାରକ, ୨ୟ ଭାଗ ୨ୟ ସଂଖ୍ୟା, ଉତ୍କଳ ସମ୍ମିଳନୀର ସମ୍ଭିଧାନ- 
୧୯୦୩ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ । 
୮ ୨-ସତ୍ୟବାଦୀ: ୬ଶ୍ତ ବର୍ଷ ତୃତୀୟ ସଂଖ୍ୟା । 


୮୩-ପଡି, ରନ।କର , ସମାଜ ସଂସ୍କାର, ସଡ୍ୟବାଦୀ, ୫ମ ବର୍ଷ, 
୧୧-୧୨ ସଂଖ୍ୟା । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୨୧ 


୮ ୪-ଦାସ ଗୋପବନ୍ଧୁ: ପଲ୍ଲୀ ପ୍ରସଙ୍ଗ/ ସତ୍ୟବାଦୀ, ୫ମ ବର୍ଷ, ୧ମ ସଂଖ୍ୟା । 


୮୫- 'ଚସାର ଖେଦ” ଏହି କବିତା ଲେଖକଙ୍କର ନାମ ନ ଥାଇ ଦି 
ଓରିଶା ପାଟ୍ିଅଟ୍‌ '( ଉଳ ହିତୈଷିଣୀ ) ପତ୍ରିକାର ବିଭିନ୍ନ ସଂଖ୍ୟାରେ ଧାରାବାହିକ 
ଭାବେ ପ୍ରକାଶିତ । ଏହାକୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଅନୁନ୍ନତ ବର୍ଗଙ୍କ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା କୈନ୍ଦିକ 
ପ୍ରଥମ କବିତା କୁହାଯାଇପାରେ । ( ଉନ୍ଳ ହିତୈଷଣୀ, ୧୬ ଫେବୃଏରୀ, ୧୬ ମେ 
୧୮୭୪ । ଏହି  କିବିତା ରାଗ ଶଂକରାଭରଣରେ ଲିଖିତ । ) 


୮ ୬-ସେନାପତି ଫକିରମୋହନ: ଅବସର ବାସରେ 


ଚାଷିର ଆନନ୍ଦ କବିତାରେ କବି ଉଜ୍ଜ କୃଷକର ଅସହାୟତାର କଥା ହିଁ 
ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଯଥା: 


ଅଧ କଂସା ପ୍ରସାଦରେ କଂସାଏ ତୋରାଣି 
ଘରଣୀ ତା ସେବା କଲା ଲୁଣ ଝୁଲେ ଆଣି । 
ସରକାର ବାପୁଡାଟା ହୁଏ ଫରଫର 


ଖଳାମୂଳେ ମାପି ଦେବି ମୂଳ କଳନ୍ତର । ମୁକୁର/ ୭ମ ଭାଗ: ୫ମ 

ସଂଖ୍ୟା ୧୯୧୨) 

୮୭ -ମେହେର, ଗଂଗାଧର: ୧୯ ୨୧, ଉତ୍କଳ କୃଷକ । ଏହି ପୁସ୍ତିକାର କୃଷିର 
ଗୌରବ, କୃଷକର ଆତ୍ମକଥା ଏବଂ ଭୂମି ବିଭାଗ କବିତା ଗୁଡିକ ବିଶେଷ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ । 

୮୮. ଦାଶ, ଦେବେନ୍ଦ୍ର କୁମାର ( ୨୦୦୩) ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ଅସଂଗୃହୀତ 
କବିତାବଳୀ, ନବପତ୍ର, ମାର୍ଚ - ଏପ୍ରିଲ୍‌ ରାଉରକେଲା । ପୃ. ୨୨ । 

୮୯. ତତ୍ରୈବ, ପୃ. ୩୦ 

୯୦. ନନ୍ଦକିଶୋର ବଳଙ୍କ ପଲ୍ଲାଚିତ୍ର ୧ମ ଓ ୩ୟ ଭାଗ, ନିର୍ମାଲ୍ୟ, ପ୍ରଭାତ 
ସଂଗୀତ ସଂକଳନରେ, ବହୁ ଦଳିତ ଜାତି ସଂପର୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । ନିର୍ମାଲ୍ୟ 
ସଂକଳନସ୍ଥ ଏକାକାର କବିତାରେ ଏହି କଢୁ ଷିତ ପ୍ରଥାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହିତ, 
ପ୍ରଭାତ ସଂଗୀତର ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା କବିତାରେ ଜାତି ଭେଦ କୁସଂସ୍କାର ଭାଂଗିଯାଇଛି, ଭାରତ 
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୧୨୨ 


ଏକ ବିରାଟ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ପରିଣତ ହୋଉଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 


୯ ୧. ( ୧) “ଶ୍ୟାମ ଗୋଢ୍ଛାଇତ ଜାତିରେ ବାଉରି ବିଲଲ ଗାଁ ତଳେ ( ପରିଚ୍ଛେଦ- 
ଚାଷ ତଦାରଖ) 


( ୨ ) ଭଗିର ବାପା ଗୋବିନ୍ଦଚନ୍ଦ୍ର ଗାରେ ଜଣେ ସେରସ୍ତା ଲୋକ ଥୁଲା । ନିଜ 
ଗା ଗୁଡିକ ଆଖପାଖ ଦୁଇଚାରିଖଣ୍ଡ ଗାରେ ପଞ୍ଚୁଆଡି ବସିଲା, ଗୋବିନ୍ଦ ଚନ୍ଦ୍ରକୁ ଡାକ × ×× 
ଗୋବିନ୍ଦପୁର ଗାଁ ତଳେ ଚକେ ଗହୀର ଜମି ଛ”'ମାଣ ଆଠଗୁଣ୍ଡଟ ପାହାଡି ନିଷ୍କର ତାକୁ 
ଗୋବିନ୍ଦ କିଣି ଦେଇଥୁଲା ।”” (ପରିଚ୍ଛେଦ- ୧୦, ଭଗିଆ ଆଉ ସାରିଆ) 


ସେନାପତି, ଫକୀରମୋହନ: ଛ'ମାଣ ଆଠଗୁଣ୍ଠ 


୯୨. ( ୧ ) “ବିଶେଷରେ ଡମମାନଙ୍କ ଭୟରେ ମଙ୍ଗରାଜଙ୍କ ଲୋକେ ରତନପୁର 
ପାଖ ପଶି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ଥ ଡମମାନେ ବାଡି ମଧ୍ୟରେ ଚୋରାମାଲ୍‌ ପୋତିରଖୁଥୁବା 
ଅପରାଧରେ ଜେଲ୍‌ ଯାଇଅଛନ୍ତି । ଲୋକେ ବୋଲନ୍ତି, ଡମମାନେ କୌଣସି ପୁରୁଷରେ 
ଚୋରି ବିଦ୍ୟା ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ । ମଙ୍ଗରାଜଙ୍କର ଏଥୂରେ ଦୁଇଥଳି ଟଙ୍କା ଖରଚ।”' (ପରିଚ୍ଛେଦ 
'୧୫, ବାଘ ସିଂହ ବଂଶ) 

( ୨) ବୁଲା ଗୋରୁଗୁଡ଼ିକ ମଙ୍ଗରାଜ ସାବଧାନ କରି ଆପଣା ଗୋଠରେ 
ରଖ୍ଛଚ୍ତି । କେହି ପାଣ ଏପରି ନା-ଉଆରସି ଗୋରୁ ଆଣି ବକସିସ୍‌ ସ୍ଵରୂପ କିଛି କିଛି 
ଦେବାର ସଚରାଚର ଦେଖାଯାଏ । ବଳଦ ଛାଡି କେବଳ ଗାଇ ସଂଖ୍ୟା ତିନିଶହରୁ 
ଟପିଲାଣି । ଗୋମାତା ବାରଜାଗାରେ ବୁଲି କଷ୍ଟ ପାଇବେ, ସେଥ୍ସକାଶେ ସମ୍ଭାଳିଛନ୍ତି, 
ନିହାତି ବଳି ପଡିଲେ ବର୍ଷକୁ ବର୍ଷ ପଠାଣ ଗୋଆଲାଙ୍କୁ ଅଧ୍ଵକ ଦେବାକୁ ପଡେ । 
(ପରିଚ୍ଛେଦ ୯, ଗୀ ହାଲଚାଲ, ସେନାପତି ଫକୀରମୋହନ: ଛ'ମାଣ ଆଠଗୁଣ୍ଠ ) 


୯୩. “ଜଣେ ମନୁଷ୍ୟ ଏକ ସମୟରେ ଦୁଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ ନାହିଁ । 
ଅର୍ଥାତ୍ଵ ଲୁଗାବୁଣାରେ ତନ୍ତୀମାନଙ୍କର ଦିନ ଯାଏ, ଚାଷ କରିବାକୁ ବେଳ କାହିଁ ? 
ଚାଷ ଯଦି ନ କଲେ ବଳଦ ରଖୁବାରେ ଦରକାର କଂଣ ”” (ପରିଚ୍ଛେଦ , ୯, ଗା 
ହାଲଚାଲ : ଛ'ମାଣ ଆଠଗୁଣ୍ଡ ) 
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୧୨୩ 


୯ ୪.  ଚାରିପାଂଚ ଗଣ୍ଡା ଧଳାବଗ ଚାରିପାଞ୍ଚ ଗୋଟି କଣ୍ଡିଆବଗ ନୀଚ ଲୌକ 
ମୂଲିଆଙ୍କ ପରି ସକାଳୁ ସନ୍ଧ୍ୟାଯାଏ କାଦୁଅ ଚକୁଟୁଛନ୍ତି । ” ( ପରିଢଚ୍ଛେଦ- ୧୨,ଅସୁର ଦୀରି) 
୯୫. ଚଂପା, ଗୋବିନ୍ଦା ଭଣ୍ଡାରିକୁ କହିଛି- 
ଅଡି ନିଉଛଣା ଅନ୍ଧାର ରାତି 
ଅତି ନିଉନୁଣା ଭଣ୍ଡାରି ଜାତି । 
(ପରିଚ୍ଛେଦ: ୨୨, ଗୋପୀସାହୁର ଦୋକାନ ଘରେ, ଛ'ମାଣ ଆଠଗୁଣ୍ଠ ) 
୯୬. “ବାଘସିଂହ ଘରେ ଚୌକିଆ ଥୂବା ହେଡୁରୁ ରତନପୁରର ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଙ୍ଗରାଜ ଚକ୍ରାନ୍ତ କରି ଜେଲ ଦିଆଇଥୂଲେ, ଘଟଣା ସୂତ୍ରରେ ଆଜି ସେହିମାନଙ୍କ 


ହାତରେ ଲାଞ୍ଚନାଭୋଗ କରବାକୁ ହେଲା | ××× ମଙ୍ଗରାଜେ ରତନପୁରିଆଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ 
ଘଣା ପେଲିବା ସମୟରେ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଗୋଇଠାଟାଏ ଖୁନ୍ଦାଟିଏ ବାଜିଯାଉଥାଏ ।”' 


(ପରିଚ୍ଛେଦ ୨୭, ପୂର୍ବ ମିଜନ : ଛ'ମାଣ ଆଠଗୁଣ୍ଠ) 


୯୭. ସାମନ୍ତରାୟ, ନଟବର ( ୧୯୬୪/୮୩) ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସ: 
ସାମନ୍ତରାୟପୁର, ପୃ.୩୭୪- ୪୧୪ | 


୯ ୮. ବଳ ନନ୍ଦକିଶୋର, ସମାଜ ସଂସ୍କାର ସଂପର୍କରେ କୋତୋଟି କଥା: ଉତ୍କଳ 
ସାହିତ୍ୟ/ ୨ୟ ଭାଗ ୧୩୧୦. ସାଲ ୭/୮ମ ସଂଖ୍ୟା 


ସମାଜ ସଂସ୍କାର: ଉତ୍କଳ ସାହିତ୍ୟ ୬ଷ୍ଠ ଭାଗ 
ଜାଡି ଓ ଉନ୍ନତି: ଉତ୍କଳ ସାହିତ୍ୟ/ ୪ର୍ଥ ଭାଗ ୯ମ ସଂଖ୍ୟା ପୃ. ୧୩୭-୪୦ 


ସମାଜ ସଂସ୍କାର ଓ ରାଜନୀତି : ଉନଳ ସାହିତ୍ୟ ୧୧ଶ ଭାଗ ୨ୟ ସଂଖ୍ୟା 


୯୯. ସମାଢ଼ ସଂସ୍କାର ଓ ରାଜନୀତି : ଏହି ଆଲୋଚନା ଶ୍ରୀ' ଛଦ୍ମ ନାମରେ 
ପ୍ରକାଶିତ । ଏହାକୁ ନଂଦକିଶୋରଙ୍କ ରଚନା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମୀଚୀନ । 


୧୦୦. “ସଂଗ୍ରହ”: ଉନକଳ ସାହିତ୍ୟ/ ୧୦ମ ଭାଗ/ ୧୦ମ ସଂଖ୍ୟା, ପୃ.୩ ୧୫ 


୧୦୧. ପ୍ରହରାଜ, ଗୋପାଳଚନ୍ଦ୍ର : ଉନ୍ଳ ସାହିତ୍ୟ: ଏକାଦଶ ଭାଗ, ୧ମ 
ସଂଖ୍ୟା ପୃ. ୯-୧୧. 
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୧୨୪ 


୧୦୨. (କ) ଷଡଙ୍ଗୀ, ରୁଦ୍ନାରାୟଣ: ଜାତିପ୍ରଥାର ଉପକାର, ଅପକାର ଓ 
ପ୍ରତିକାର : ମୁକୁର/ ୧୧ଶ ଭାଗ ୨ୟ ସଂଖ୍ୟା, ପୃ. ୨୭-୨୮ 

(ଖ) ମିଶ୍ର, କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ଭାରତରେ ଜାତି ବିଭାଗ /ମୁକୁର-ନବମ ଭାଗ/ ୮- 
୯ମ ସଂଖ୍ୟା ପୃ ୧୭୪-୧୮୫ 

୧୦୩. ଭାଷାର କ୍ଷମତା ଓ କ୍ଷମତାର ଭାଷା ସଂପର୍କରେ ବିଶେଷ ଅଧ୍ଯୟନ 
ପାଇଁ ( ୧) ବର୍ଣ୍ଣଡ଼ ଏସ୍‌ କନଂକ କଲୋନିଆଲିଜମ୍‌ ଏଣ୍ଡ ଇଟସ୍‌ ଫର୍ମସ ଅଫ୍ବ ନଲେଜ!” 
( ଉପନିବେଶବାଦ ଏବଂ ଏହାର ଜ୍ଞାନ ସଂପଦର ବିଭିନ ରୂପ) ପୁସ୍ତକର କମାଣ୍ଡ ଅଫ୍ବ 
ଲାଂଗୁଏଜ୍‌ ଏବଂ ଲାଗୁଏଜ୍‌ କପ୍‌ କମାଣ୍ଡ ଅଧ୍ୟାୟ-ଅକ୍ସଫୋର୍ଡ ୧୯୯୬ ଏବଂ ( ୨) 
ଲୋକଭାଷାର ସାହିତ୍ୟଓଭାଷାରେ ରୂପାନ୍ତର କାଳରେ ଯେଉଁ ବିଶେଷ ସମସ୍ୟାମାନ 
ଦେଖାଯାଏ, ତତ ସଂକ୍ରାନ୍ତ ଅବବୋଧପାଇଁ ଷ୍ୁୁଆର୍ଟ କ୍ଲାକବର୍ଣ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରିଣ୍ଟ ଫୋକଲୋର୍‌ ଏଣ୍ଡ 
ନ୍ୟାସନାଲିଜମ୍‌ . ଇନ୍‌ କଲୋନିଆଲ୍‌ ସାଉଥ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆ” ( ମୁଦ୍ରଣ, ଲୋକବିଦ୍ୟା ଓ ବ୍ରିଟିସ୍‌ 
ଉପନିବେଶ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ ଜାତୀୟବାଦ)ର ପ୍ରଥମ ଓ ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ । 
ପରମାନେଣ୍ଟ ବ୍ଲାକ/ ୨୦୦୩ । 


୧୦ ୪. ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ‘ଛମାଣ ଆଠଗୁଣ୍ଡରେ ଲିଖଵତ କେତେକ ନିମ୍ନଜାତିର 
ଚରିତ୍ରଙ୍କ ନାଁ ହିଁ ଏଠାରେ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି । ବିଶିଷ୍ଟମାନେ ସେମାନଙ୍କ ନାଁକୁ ମଧ୍ଯ ବିକୃତ 
କରିଛନ୍ତି । ସେମାନେ କେତେ ମାତ୍ରାରେ ଘୃଣିତ, ଏହି ନାମ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ମଧ୍ଯ ତାହା ଆକଳନ 
କରାଯାଇପାରେ । 


୧୦୫. ଗାଛିଜୀଙ୍କର ଏହି ବିଚାର ସଂକ୍ରାନ୍ତ ଆଲୋଚନା ଗୋପବଂଧୁ ଦାସଙ୍କ 
ସଂପାଦିତ ସମାଜର ୧୯୧୯ ଓ ୧୯୨ ୦ର ବହୁ ସଂଖ୍ୟା ଓ ପ୍ରଦୀପ ( ଶଶିଭୂଷଣ ରଥଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ସଂପାଦିତ) ୧ମ ବର୍ଷ ୧୧ଶ ସଂଖ୍ୟା( ୧୩ ୨୫ ସାଇ)ର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଉନ୍ନତି 
ଶୀର୍ଷକ ଆଲୋଚନାରେ ପ୍ରକାଶିତ, ଯଥା “ଯେଉଁ ସମାଜର ଅଧୁକାଂଶ ଲୋକ ଅବନତ, 
ସେହି ସମାଜର ଆଦର୍ଶ ମଧ୍ଯ ଖୁବ ଛୋଟ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ତେଣୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ଆନ୍ଦୋଳନଗୁଡ଼ିକ ଦୀର୍ଘସ୍ଥାୟୀ ହୋଇପାରୁନାହିଁ ।” 
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ଓଡ଼ିଆ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟରେ ନାରୀ ଚରିତ 


ଶ୍ରୀମତୀ ସୁପ୍ରିୟା ମଲିକ୍‌ 


‘ଦଳିତ? ଶବ୍ଦର. ଅର୍ଥ ଭାରତର ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସହିତ ଜଡିଡ । 
ଜାତି ଭାରତୀୟ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ମୌଳିକ ଚରିତ୍ର । ଜାଡିକୁ ଆଧାର କରି ଉଚ୍ଚନୀଚ 
କ୍ରମରେ ସାମାଜିକ ବର୍ଗୀକରଣ କରାଯାଇଛି । ପରିଣାମତଃ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଭେଦଭାବ, 
ବୈଷମ୍ୟ, ଶୋଷଣ ଓ ଅସୃଶ୍ୟତା । ବର୍ଗୀକୃତ ସମାଜର ସର୍ବନିମ୍ନ ସ୍ତରରେ ରହିଥ୍‌ବା 
ଜାତିମାନଙ୍କୁ ଚରମ ଅସନ୍ମାନଜନକ ଜୀବନ ବଞ୍ଚିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ନାମତ କରାଯାଇଛି, ଯେପରିକି ଶୂଦ୍ର ଅତିଶୂଦ୍ର ପଞ୍ଚମ, 
ଅନ୍ତ୍ୟକ, ଅସୃଶ୍ଯ, ହରିଜନ, ଡିପ୍ରେସଡ଼୍‌ କ୍ଲାସ୍‌ ବା ଅବଦମିତ ଶ୍ରେଣୀ, ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି 
ଇତ୍ୟାଦି । ସ୍ଵାଧୀନ ଭାର ତରେ ଜାଡିବିରୋଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନର ତୀବ୍ରତାରୁ,ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀ, 
ପୂର୍ବୋକ୍ତ ସମସ୍ତ ନାମକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ନିଜ ପାଇଁ ଯେଉଁ ନୂତନ ନାମ ନିର୍ଵାରଣ 
କରିଛନ୍ତି, ତାହା ଦଳିତ,( ୧) ବିଂଶ ଶତକର ସତୃରୀ ଦଶକରେ ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ଦଳିତ 
ପାନକ୍ଧର ଆନ୍ଦୋଳନରୁ ହିଁ ଏହି ଶବ୍ଦର ସୃଷ୍ଟିୟ ପ୍ରୟୋଗ ଓ ପ୍ରସାର । ଏହା ପୂର୍ବରୁ 
ସଂସ୍କୃତ , ହୀବୁ ଓ ମରାଠୀ ଭାଷାରେ ଦଳିତ ଶବ୍ଦର ବ୍ଯବହାର ପ୍ରଚଜିତ ରହିଛି । 


ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ମାନବିକ ମୂଲ୍ଯବୋଧକୁ ଆଧାର କରି ସାମାଜିକ 
ପରିବର୍ରନର ଚେତନା ସମନ୍ବିତ ରଚନାଗୁଡ଼ିକୁ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ରୂ ପେ ବିବେଚନା 
କରାଯାଏ, ଦଳିତ ଓ ଅଣଦଳିତ ସାହିତ୍ଯିକର ରଚନାଗୁଡ଼ିକର ନିଷ୍ଠେଷିତ ମଣିଷର 
ଜୀବନଚିତ୍ର ଅଙ୍କିତ ଓ ତାହା ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଦିଗରେ ଅଭିପ୍ରେତ, ତାହା ଦଳିତ 
ସାହିତ୍ୟ । ଏହାର ଉନ୍ମେଷକାଳ ଓ ଜନ୍ମସ୍ଥାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମତ ରହିଛି । 
ଖ୍ରୀ.ପୂ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀର ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରଥମେ ଏହାର ପରିପ୍ରକାଶ ବୋଲି 
ମତବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଏ। ଚତୁର୍ଦଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ମହାରାଷ୍ଟର ଚୋଖାମେଳା ସାହିତ୍ଯ 
ଉନବିଂଶ ଶତାଦୀର ଜ୍ଯୋତିରାଓ ପ୍ରଲେଙ୍କ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ (୧୮୨୯- 
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୧୨୬ 


୧୮୯୦),୧୮୮୬ ରୁ୧୯୫୭ ମଧ୍ୟରେ ରୂପ ନେଇଥୂୁବା ଏସ.ଏମ ମାଟେଙ୍କ 
ଆନ୍ଦୋଳନରୁ ଏହାର ଅୟମାରମ୍ଭ ସମୟ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଜାଏ । ଓରାମଚ୍ଚି 
ଆମ୍ଭେଦକରଙ୍କର ଜାଡି ବିରେଧୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ଦ୍ଵାରା ଆଧୁନିକ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ସର୍ବାଧୂଵକ 
ଅନୁପ୍ରେରିତ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁଲ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ । 

ଭାରତର ପାରମ୍ପରିକ ସାହିତ୍ୟକ ଧାରାଗୁଡିକୁ ଅନୁଶୀଳନ କଲେ ଦେଖାଯାଏ, 
ପୂର୍ବପୁରାତନ ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟରେ ମୁଖ୍ୟଷ୍ ଦେବତା ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ରାଜାମାନଙ୍କର 
ବିଶେଷଡ୍ଵ ଚିତିତ଼ ହେଉଥୁଲା ବୌଦ୍ଧଜାତକରେ ସାଧାରଣ ମଣିସର କଥା ସ୍ଥାନ 
ପାଇଲା । ସାମାଜିକ ସାମ୍ୟ ଓ ଭାତୃତ୍ସକୁ ନେଇ ମୁଖର ହେଲା ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ସନଛ୍ଚି 
ରଚନାବଳୀ, ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟ ସହିତ ନୀତିବିରେଧୀ, ଯୁଲ୍ତିବିରୋଧୀ ସବୋପରି 
ମାନବତା ବିରୋଧୀ ଜାତିବ୍ଯବସ୍ଥା ଓ ତଜ୍ନନିତ ଶୋଷଣ, କଷଣର ଚିତ୍ର ହିଁ ଏହାର 
ଆଧାର ରୂପେ ରଚିତ । ଏହା ସମାଜର ଓ ଜୀବନର ସେ ସମସ୍ତ ବାସ୍ତବତାଗୁଡ଼ିକୁ 
ସ୍ପର୍ଶ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି, ଯାହା ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ଘୃଣା, 
ବିଦ୍ଧେଷ ଓ କ୍ଷୋଭ । 


ଦଳିତ ସାହିଡ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି ଏକ ଦାୟବଦ୍ଧତାରୁ । ଦାୟବଦ୍ଧତା ଲେଖକକୁ 
ସଂଗ୍ରାମୀ କରେ । ଯାବତୀୟ ରୂଡ଼ିବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଗ୍ରାମ କରିବା ପାରଇ ସାଗ୍ନିକ 
ଆହ୍ବାନ ଦିଏ । ଏହା ଏକ ସକ୍ରିୟ ଚେତନା ଯାହା ଲେଖକ ଓ ପାଠକ ଉଭୟଙ୍କୁ 
ଗଭୀର ଆମ୍ଭବିଶ୍ଵାସର ସହିତ ଛିଡା ହେବାପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦିଏ । ସେହି ପ୍ରେରଣା 
ହିଁ ସାହିତ୍ୟର ଆତ୍ମା । ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ନିଷ୍ପେସିତ ଗୋଷ୍ଠୀର ନିଚ୍ଛକ ଜୀବନ ଚିତ୍ର। 
ତାର ଲୁହ, କୋହ ଓ ଆକ୍ରୋଶର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି । ଯେଉଁ ଉପେକ୍ଷିତ ଓ ଘୃଣିତ 
ମଣିଷମାନଙ୍କର ଦୱଖ ଓ ଦୀର୍ଘଶ୍ମାସକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିବା ପାଇଁ । ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି 
ସାହିତ୍ୟିକର ଲେଖନୀ କୁଣ୍ଠିତ ଥଲା , ସେହି ମାନଙ୍କର ଲାଞ୍ଚିତ ଜୀବନର ଗାଥାହିଁ 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ ଜଡତାରୁ ଜାଗରଣ ଦିଗରେ ବାଟକଢାଇ ଆଣିବାର ଏହା 
ଏକ ପ୍ରୟାସ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରା, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଓ କୁସଂସ୍କାର ଅନ୍ଧଅର୍ଗଳି 
ଭିତରୁ ଯୁକ୍ତିବାଦି ଚିନ୍ତାଧାରାର ମୁକ୍ତ ପ୍ରାଙ୍ଗଣକୁ ଏହା ଏକ ଉନ୍ମୁକ୍ତ ରାସ୍ତା । ଏହା 
ପରିବର୍ଭନର ସାହିତ୍ୟ, ସ୍ବାଭିମାନର ସାହିତ୍ୟ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ। 


ସାମାଜିକ ଅନୁଶୀଜନ ଓ ଉପଲବ୍ଧି, ସାହିତ୍ଯିକର ଚେତନାରେ ଯେଉଁ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ସୃଷ୍ଟି କରେ, ତାହାହିଁ ତାକୁ ସର୍ଜନା ଦିଗକୁ ଅନୁପ୍ରେରିତ କରେ, ବିଭେଦର 
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୧୨୭ 


ପ୍ରଚାରଗୁଡ଼ିକ ଅମାନବିକ ବୋଧହୁଏ । ଶୋଷଣ ଓ ବୈଷମ୍ଯର ଢାଲମାନଙ୍କୁ 
ହିଡ଼ାଇ, ମନବଡାରନୂତନ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ଚାହେଁ । ଦଳିତ ଚେଡନାରେ 
ଉଦ୍ଵବୁଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟଯକର ଲେଖନୀରୁ ଉଡ଼ରି ଆସୁଥୁବା ସୃଷ୍ଟି ସାମାଜିକ ବିସ୍ଫୋରଣ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ । ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ନାରାୟଣ ସଭେ ଆନ୍ନାଭାଉ ସାଠେ ଶଙ୍କର ରାଓ 
ଖରାଟ ଓ ନାମଦେବ ଦାଶାଲ୍‌ ଆଦି କବିମାନଙ୍କର ଅଗ୍ଧିବର୍ଷି କବିତାରେ ରୂପ 
ନେଇଛି ବିଦ୍ଦବୋହ । ଷଷ୍ଠ ଦଶକରେ ବାବୁରାଓ ବଗୁଲଙ୍କର କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି 
ବିଦ୍ୟୁତ ଆଘାତର କମ୍ପନ । 


ମରାଠି ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଭାବରେ ଆନ୍ଧ୍ର ପ୍ରଦେଶ, କର୍ଣ୍ଣାଟକ, ଗୁଜରାଟ ଆଦି 
ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୁଏ ଦଳିତ ଚେଡନା, କିନ୍ତ ଏହାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ, 
୧୯୧ ୪ରେ ହୀରାଡୋମ୍‌ଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ‘ଅଚ୍ୁତ କି ଶିକାୟତ? (ହିନ୍ଦୀ) କବିତାରେ 
ଜାତିପ୍ରଥା ଉପରେ କୃଠାରଘାତ କରାଯାଇଛି । (୪) ୧୯୩୫ରେ ମୁଲକରାଜ୍‌ 
ଆନନ୍ଦଙ୍କର ଅନଟଚେବଲୁ( ଅସ୍ଟୃଶ୍ୟ) ଉପନ୍ୟାସରେ ଏକ ମେହେନ୍ତର ବାଳକର 
ମନସ୍ତାତ୍ସିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ରୂପାୟିତ । ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ( ୧୯୦୭-୧୯୩୮) 
ପ୍ରେମଚନ୍ଦଙ୍କର “ଜର୍ମଭୂମି', “କଫନ୍‌', “ସଦଗତି”, ମନ୍ତ୍ର, “ମନ୍ଦିର”, ଗୁଲିଦଶ୍ଡା”, 
‘ଡ଼ାକୁର କା ଜୂଆଁ' ଆଦି କ୍ଷୁଦ୍ରଗଜ୍ପ ଓ ଉପନ୍ୟାସରେ ଚମାର, ପାଶି, ଖାଡିକ ଡମ, 
ମୋଚି ଆଦି ଅସ୍ତୃଶ୍ୟ ଜାତିମାନଙ୍କର ଜୀବନଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । (୫) 


ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗରେ ଦଶମରୁ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ମଧ୍ୟରେ ଚଉରାଅଶି ସିନ୍ଧଙ୍କ 
କାହାଣୀରେ ଚିତ୍ରିତ ହୁଏ “କୈବର୍ର ବିଦ୍ରୋହଂ' । ମଙ୍ଗଳକାବ୍ୟରେ ବ୍ଯାଧ, ଡମ, 
ମେହେନ୍ତର ଝିଅର ଜୀବନ ଓ ଦୁଃଖ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ଆଧୁନିକ ବଙ୍ଗଳା ସାହିତ୍ୟରେ, କବି 
ନଜରୁଲ ଇସଲ୍ଲାମ୍‌ଙ୍କ ‘ଜାତେର୍‌ ନାମ ବଜ୍ନାତି', ଜାତିଭିତ୍ତିକ ସ୍ତରୀକରଣ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଏକ ଆହ୍ବାନ । କ୍ଷୀରୋଦ ବିହାରୀ କବିରାଜ, ଶ୍ଯାମଲ ବିଶ୍ଵାସ, ଅମିତା ବାଗଚି, 
ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ବିଶ୍ନାସ ଭଳି କବିମାନଙ୍କର ରଚନାରେ ଓ ଅନେକ ବଙ୍ଗଳା ଗଳ୍ପ ଉପନ୍ୟାସରେ 


ଦଳିତ ଚେତନାର ସ୍ଥନ୍ଦନ ଅନୁଭୂତ । (୬) 


ଓଡ଼ିଶାରେ ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗର କବି ଅଚ୍ଯୁତାନନ୍ଦଙ୍କର କାବ୍ଯକବିତାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ବାରି ହୋଇପଡେ ଦାୟବଦ୍ଧତା ଓ ଦଳିତ କମ୍ପନ । ନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ନିକଟରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣଠାରୁ ଚଣ୍ଡାଳ ଯାଏ, ସମସ୍ତେ ସମାନ- ଏହି ଭାବଧାରା ଅଚଟ୍ଯୁତାନନ୍ଦଙ୍କ କବିତାରେ 
ଆମ୍ମପ୍ରକାଶ କରେ । ପାରମ୍ପରିକ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟବାଦ ଓ ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାମାନ 
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୧୨୮ 


ତାଙ୍କ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରତୀୟମାନ । (୭) ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣୀ ରେ ଜାଡିବିରୋଧୀ ଓ 
ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ବିରୋଧୀ ଚେତନାର ଉଗ୍ର ପ୍ରତିଫଳନ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ଭକ୍ତ କବି ବଳରାମ 
ଦାସ । ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ସନଛ୍ଷକବି ଭୀମଭୋଇ ମଧ୍ଯ ଜାତିଭିଭିକ ସାମାଜିକ 
ବୈଷମ୍ୟର ଦୃଢ଼ ବିରୋଧ କରି ଲେଖନ୍ତି, “ଜାତି ଖୋଜିଲେ ମୁକ୍ତି ନାହିଁ । ମୁକ୍ତି 


ଖୋଜିଲେ ଜାତି ନାହିଁ ।” (୮) 


ସାଂସ୍୍ୃଡିକ ଜାଗରଣ ଓ କ୍ରମ ବର୍ଵବମାନ ଦଳିତ ଚେଡନା ମହାରଷ୍ଟ୍ରକୁ 
ଆନ୍ଦୋଳିତ କରିଥୁବା ସମୟରେ, ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯରେ ସ୍ଥାନିତ ହୁଏ, 
ପରଜା( ୧୯୪୫), ଦାଦିବୁଢା( ୧୯୪୪), ଅମୃଡର ସନ୍ତାନ ( ୧୪୪୭), 
ଶିଚୁଭାଇ( ୧୯୫୯) ଓ ଅପହଞ୍ଚ( ୧୯୬୧) ଭଳି ଉପନ୍ୟାସ । କଥାକାର ଗୋପୀନାଥ 
ମହାଚ୍ତିଙ୍କର କଲମ ମୁନରେ ଅଙ୍କିତ ହୁଏ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ଦୁଃଖ, ସଂଘର୍ଷ ଓ 
ଶୋଷଣର ଚିତ୍ର । ପିକଞ୍ପୁଡି, ପାଳଭୂତ, ଯଜ୍ଞ ଆହୁତି, ବିସ୍ମ ତ ଭଳି ଅନେକ କ୍ଷୁଦ୍ର 
ଗଳ୍ପରେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୈନ୍ଯ, ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ମାସ୍‌ ପରମ୍ପରା ଓ 
ଚଳଣି ସହିତ ସଭ୍ଯସମାଜର କ୍ୟା ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୁଏ ।( ୯) 


କାହୁ,ଚରଣଙ୍କର ଶାସ୍ତି” ଉପନ୍ୟାସରେ ଜାତିଭେଦର କଠୋର ବାସ୍ତବତା 
ଅଙ୍କିତ ହୁଏ । ଭଗବତୀଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ଶିକାର” ଗଳ୍ପରେ, ସଭ୍ଯ ମଣିଷର 
ବର୍ବରତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରଜ୍ନଳି ଉଠେ ନିରୀହ ଆଦିବାସୀର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା। 


ଅନେକ ଓଡ଼ିଆ ଲେଖକଲେଶଝ୍‌କା ଅସ୍ତୃଶ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଜୀବନଚିତ୍ରକୁ 
ସାହିତ୍ୟରେ ରୂପାୟିତ କରିବାର ବିଫଳ ପ୍ରୟାସ କରନ୍ତି । †ଳତଃ କେତେକ 
କିମ୍ଭୃତକିମାକାର ବିକୃତ ରଚନାରେ ଭର୍ରିହୁଏ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ ଭଣ୍ଡାର । ଅନୁଭୂତି, 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା, ସାମାଜିକ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, ଅଚ୍ତର୍ଦ୍ଧଷ୍ଠି ନା ଦାୟବଦ୍ଧତା, କେଉଁଠି 
ରହିଛି ବିଫଳତାର ବୀଜ ଡାହା ଅନୁଧ୍ଯାନ-ସାପେକ୍ଷ । ବୋଧହୁଏ ଦଜିତ ଗୋଷ୍ଠୀଠାରୁ 
କାୟିକ ଓ ମାନସିକ ଦୂରତ୍ନ ଏବଂ ସାହିତ୍ଯୁକର ମାନସିକ ରୁଦ୍ଧତା ହିଁ ଏହାର କାରଣ 
ହୋଇପାରେ । ସୀମିତ ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଚେତନାର ଗଣ୍ଡିଭିତରୁ, ବ୍ୟାପକ ପରିଧୂର ଚିତ୍ର 
ଆହରଣ ନିମନ୍ତେ ଆବଶ୍ଯକ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦୃଷ୍ଟିର ଅଭାବ ରହିଯାଏ । 


ଦଳିତ ପାନ୍ଥର ଆନ୍ଦୋଜନର ସମକାଳରେ ଓଡ଼ିଆରେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ 
ଶ୍ରୀମତୀ ଶାନ୍ତିପ୍ରିୟା ଜେମାଙ୍କର କ୍ଷୁଦ୍ର ଜୀବନୀ ପୁସ୍ତକ ‘ଡକ୍ମର ବାବାସାହେବ 
ଆମ୍ବେଦକର” ( ୧୯୭୨), ଉପନ୍ଯାସ ମନମଣିଷ ( ୧୯୭୬) ଏବଂ କ୍ଷୁଦ୍ର ନାଟକ 
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'ପ୍ରତାରଣା' । ତଥାକଥୂତ ଉଚ୍ଚଜାତିର କୁଟିଳ ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ରରେ ସାମ୍ବିଧାନିକ ଅଧୁକାର ଓ 
ସୁବିଧା ସୁଯୋଗରୁ ବଞ୍ଚୁତ ହେଉଥ୍‌ବା ଦଳିତର ଦୟନୀୟ ପ୍ରତାରିତ ଚିତ୍ର ପ୍ରଡାରଣା'ରେ 
ପ୍ରତିଫଳିତ । ଅଧ୍ୟାପକ କାଳନ୍ଦୀ ବେହେରାଙ୍କ ‘ଦେବକନ୍ୟା”ରେ ନିମ୍ନବର୍ଗର ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା 
ଉନ୍ମୋଚିତ । ଜାତି ମାନଦଶ୍ଡତରେ ମଣିଷ ପ୍ରତି ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହେଉଥ୍‌ବା ଚରମ ଦୁଚ୍ଛତାର 
ଜୀବନ୍ତ ଆଲେଖ୍ୟ, ଅଧ୍ୟାପକ ନରସିଂହ ସାହୁଙ୍କର ଉପନ୍ଯାସ 
' ହେଡମାଷ୍ଟର”( ୧୯୯୬) । 


ଆଦିବାସୀ ଜୀବନକୁ ପ୍ରଚୁର ସମ୍େଦନା ଓ ସୃକ୍ଷ୍ମ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣର ସହିତ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଥୁବା ଓ ସାହିତ୍ୟରେ ରୂପାୟିତ କରିଥୁବା ଅନ୍ଯୟତମ ରଚନାକାର 
ଗାଳ଼ିକ ହୃଷୀକେଶ ପଶ୍ତା । ହୃଷୀକେଶ ପଡଶ୍ଡାଙ୍କର ଗଳ୍ପ ଖରାରେ ଶୁଖୁଥୁବା ନାଇଲନ 
ଜାଇ ଭଳି ଚିକ୍ଵ ଚିକ୍ଵ କରୁଥାଏ ଓ ଗଣିହୋଇ ଯାଉଥାଏ । ଶୋଷଣର ଗଣ୍ଠିମାନ 
ରାଜନୈତିକ ଅଭିସନ୍ଧି, ଆର୍ଥକ ଶୋଷଣ, ଅନାହାର ଓ ଅକାଳମୃତ୍ୟୁର ଶିକାର 
ହୋଇ ଧ୍ଵଂସମୁଖୀ ଆଦିବାସୀର ଅସହାୟତା ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । ସଭ୍ଯ ମଣିଷର ଲାଳସା 
ଭିତରେ ଜଳି ଯାଉଥାଏ ନିରୀହ ଆଦିବାସୀର ଜୀବନ । କିନ୍ତୁ ସମାଧାନର କୌଣସି 
ପଥ ଉନ୍ମୁକ୍ତ ନଥାଏ ସାହିତ୍ଯକଙ୍କ ଲେଖନୀ ମୁନରେ ବା ମାନସପଟରେ । “ସିସିଫସ୍‌ 
ଓ ବୋଣ୍ଡା, ‘ସ୍ଥାନରେ କାଳରେ (ବାହାରେ ଛିଡାହୋଇଥୂବା ଲୋକ)”, 'ଛତିଶତମ 
ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଦିବସରେ ଜାତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଧାନପଫ୍ରଲ ପରଜା ପ୍ରଦତ୍ତ ଅଭିଭାଷଣର 
ମର୍ମାନୁବାଦ, ‘ରାଜପୁତ୍ର, ‘ଖୋସା, ‘ଛଞ୍ଚାଣ, କୋରସ୍‌', ‘ଖଶ୍ିଆଭୂତ”, ‘ଅନାହାର 
କମିଶନରଙ୍କ ଏକ ରିପୋର୍ଟ” ଭଳି ଗଡଳ୍ପଗୁଡ଼ିକ ଆଦିବାସୀ ଶୋଷଣର ବାସ୍ତବଚିତ୍ର 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ । ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ପଣ୍ଡାଙ୍କର କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ୍ପରେ ଦଳିତନାରୀ ଅସହାୟା, 
ସେ ସଭ୍ଯଶୋଷକର ଲାଳସା ଅଗ୍ମିରେ ବଳିପଡେ । ଅନାହାର କମିଶନଙ୍କ ଏକ 
ରିପୋର୍ଟରେ ପ୍ରେମଶୀଳା ବାରମ୍ବାର ବଳାକ୍କାରର ଶିକାର ହୋଇଥାଏ, ମାଲିକ ଓ 
ଗୁମାସ୍ତାମାନଙ୍କର ପୈଶାଚିକ ଲାଳସାରେ । ତାର ସ୍ଵାମୀ ପୂର୍ଣ୍ଣ କେବେ ବେହୋସ୍‌ 
ହୋଇ ପଡିଥାଏ ତ, କେବେ ବେହୋସ ହେବାର ଛଳନା କରେ ।( ୧୦) 

ସୁପ୍ରିୟା ମଲିକଙ୍କର କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ୍ପ ଛକ” ଓ ପ୍ରବହମାନ”'ରେ ଦଳିତ ଚେତନାର 
କ୍ଷୀଣ ଆଲୋକ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଜୂଅରୁ ପାଣିନେବାକୁ ଯାଇ ସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କର 
ବିରୋଧର ସାମ୍ପା କରିଥବା ମୋତିଦେଇ, କୂଅ ଚଉତରା ଉପରେ ଛିଡାହୋଇ କଳି 
କରେ ଓ ଉଜ୍କଟ ଭାଷାରେ ଗାଳି କରେ । ସବର୍ଣ୍ଣ ଯୁବକଟିର ଶକ୍ତ ଧକ୍କାରେ ତଳେ 
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ମୁହଁମାଡି ପଡିଯାଏ । ତାକୁ ଉଠାଇ ଧରିବା ବେଳକୁ ଓଠ ଛେଚି ହୋଇ ରକ୍ତ 
ଝରୁଆାଏ । ଯନ୍ତ୍ରଣା ସହିତ ତା ଆଖ୍୍‌ରୁ ଝରୁଥାଏ ନିଆଁ ।( ୧୧) 


'ପ୍ରବହମାନ” ଗଳ୍ପରେ ଉଚ୍ଚାକାଂକ୍ଷାରେ ଭାସିଯାଏ ଅସ୍ପିତା ଦଳେଇ । କ୍ଯାବିନେଟ୍‌ 
ପ୍ୟାହା ମନ୍ତ୍ରୀ ଭାବରେ ଶପଥ ନିଏ । ନିଷ୍ପେଷିତ ଗୋଷ୍ଠୀପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ ଯୋଜନା । 
କିନ୍ତୁ ଜାତିଆଣ କୃଟଚକ୍ରର ଶିକାର ହୋଇ ସେ ଇସ୍ତଫା ଦେବାକୁ ବାଧ୍ଯହୁଏ । 


‘ଦଳିତ”ର ବୃହତ୍ତର ପରିସୀମା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦରିଦ୍ର ଓ ନିଷ୍ଠେଷିତ 
ମଣିଷ ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ । କିନ୍ଧ ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧରେ କେବଳ ଅସ୍ଟୃଶ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଉପରେ 
ଲିଖୂତ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । କାରଣ ଜଣେ ଦରିଦ୍ରର ଆର୍ଥକ 
ମାନଦଣ୍ଡ ବୃଦ୍ଧିହେଲେ, ସେ ନିଜ ସ୍ଥିତିରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି, କିନ୍ତ 
ଜଣେ ଅସ୍ୃୃଶ୍ୟ, କ୍ଷମତା, ଅର୍ଥ ମେଧା ଓ ଦକ୍ଷତାର ଶିଖରକୁ ସ୍ତର୍ଶ କଲେ ସୁଦ୍ଧା, 
ଆଜୀବନ ଡାର ଜାତିପରିଚୟରୁ ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରେନାହିଁ । ଜଣେ ଆଦିବାସୀକୁ 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମକୁ ଧର୍ମାନ୍ତରିତ କରାଗଲେ ସୁଦ୍ଧା, କୌଣସି ଜାତିରେ ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ 
ପାରେନା । ଜାତିହୀନ ହିନ୍ଦୁ ବ୍ଯକ୍ତିର କଳ୍ପନା ଅବାନ୍ତର । ଦକ୍ଷିଣଭାରଡୀୟ 
ମାର୍କସବାଦୀମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବରେ ଦଦଳିତ”ର ପରିସର ବ୍ଯାପକ ହୋଇଛି । କିନ୍ତ 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯକମାନେ( ଅନନ୍ତ ପଟ୍ଟନାୟକ, ମନମୋହନ ମିଶ୍ର, ଲକ୍ଷ୍ମୀଧର ନାୟକ 
ଇତ୍ୟାଦି) ମାର୍କସବାଦର କଥା କହିବା ବେଳେ ସୁଦ୍ଧା ଜାତିଭେଦ, ଛୁଆଛୁତି, 
ଦିଅଁଦେବତାର ବିଶ୍ଵାସ ଆଦି ଜଡ଼ତାରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରିନାହାନ୍ତି ।( ୧୨ ) ମାକ୍ମାର୍କା 
ସାହିତ୍ୟରେ ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଦୁଢ଼ ସ୍ଵରଟିଏ ଶୁଭିପାରିନାହିଁ । ସାମାଜିକ ପରିବର୍ରନର 
ପ୍ରେରଣା ବଳିଷ୍ଠ ହୋଇ ଆମ୍ମପ୍ରକାଶ କରିପାରିନାହିଁ । ଓଡ଼ିଆ ମାର୍କ୍ସବାଦୀ ସାହିତ୍ଯ 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ନିକଟତର ନୁହେଁ । ଏଣୁ “ଦଳିତଂକୁ ମାର୍କ୍ଧବାଦୀ ପ୍ରଭାବରୁ ବ୍ୟାପକ 
ଅର୍ଥରେ ଏଠାରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ। 


ଦଳିତର ଅନୁଭବ ଏଡ଼େ ତୀବ୍ର ଯେ, ତାପାଇଁ ଉପମା ନାହିଁ । ସେଠାରେ 
ଅତିଶୟୋକ୍ତିର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ । ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ଯେପରି ଅନୁଭବ କରାଯାଏ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଦେବାକୁ ଶବ୍ଦ ନାହିଁ । ଦଳିତ ସମାଜ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ଆହତ, ସେ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସ୍ଥି ଭାଷା ଅଦ୍ଯାବଧୂ ପହଞ୍ଚି ପାରିନାହିଁ । କଥାକାର ଗୋପୀନାଥ 
ମହାନ୍ତି, ଦଳିତର ଚରମ ପୀଡା ଓ ତଜନିତ ଆଜ୍ରୋଶକୁ ରୂପାୟିତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରିଛନ୍ତି ହରିଜ୍ନ( ୧୯ ୪୮) ଉପନ୍ଯାସରେ- 
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ସହରର ଫୁସ୍‌ଫୁସ୍‌ ଭିତରେ ଯକ୍ଷ୍ମାଜୀବାଣୁ ଅରାକ ଭଳି ଖାଲୁଆ ମେହେନ୍ତର 
ଜକାଜକି ପଲା ପରି ସାନକୁଡିଆ, କେଉଁ ଗୋଟାକ କେଉଁଆଡକୁ ଠିଆବସା, ଢଳାଢଳି 
ଅବସ୍ଥା, ଖଣ୍ଡିଆ, ଯାଦୁରା, ତାଳିପକା ବସ୍ତା ଓହଳା, ତାଟିବନ୍ଧା ରୂପ, ମଝିରେ ମଝିରେ 
ଭଙ୍ଗୀ ଡ଼ିହର ଦାରୁଠେଙ୍ଗ, ସେଠି ଭୂଇଁ ତାଖୁଣ୍ଡାର ଥୁଣ୍ଟା ବରଷାରେ ଗଜୁରି ଉଠୁଛି । 
ଡା ମଝିରେ ଠାଏ ସେ ସାହିର ଟୁବି ଗଡିଆ, ତେଇିଆ ପାଣି, ସିଂଘାଣି ଭୁଟୁଭୁଟ୍ର । 
ପାଖରେ ସହରଯାକର ଅଜିଆଗଦା । ସେହି ଅଳିଆକୁଢ଼ ଭିତରେ, ଅପରିଷ୍ଠାର, ଦୁର୍ଗନ୍ଧପୂର୍ଣ୍ 
କଳା ପରିବେଶରେ, ମଣିଷ ବଞ୍ଚେ ନର୍ଦମାର କୀଟଭଳି । ସେ ମେହେନ୍ତର । ସେ 
ଅସ୍ତୃଶ୍ଯ । ସେ ହରିଜନ । ଜାତିଗତ ନୀଚତା ଓ ସମାଜ ନିର୍ବାରିତ ବୃତ୍ତିଗତ ସୀମାରୁ 
ବାହାରିଯିବାପାଇଁ ବାଟ ନଥାଏ । ଦୁଃଖ, ଦାରିଦ୍ଯ, କ୍ଷୁଧା ଓ ଯାବତୀୟ ନିର୍ଯାତନା 
ଭିତରେ ସେ ସଢିବାକୁ ବାଧ । କଠିନ ଶରୀରଶ୍ରମ, ଅପରିଷ୍ଠାର ଜୀବିକା, ଦୈନହିନ 
ଜୀବନର ଅଭାବ ଓ ଅପମାନକୁ ଭୁଲିବା ପାଇଁ ସେ ମଦ ଖାଏ ଓ ଚେତନା ହରାଏ । 


ସେହି ବସ୍ତିରେ ଜେମା ମେହେନ୍୍ସାଣୀ ଓ ତା ଝିଅ ପୁନି ଦୁଇଟି ଅସହାୟ 
ନାରୀ ଚରିତ୍ର । ବଞ୍ଚବା ପାଇଁ କୌଣସି ସମ୍ବଜ ନାହିଁ । ଶିକ୍ଷାଦୀକ୍ଷା, ଚାକିରୀ ବ୍ଯବସାୟ, 
ବାସପଅଜାଙ୍କର ସମ୍ପରି ଏମିତିକି ପରିବାର ସୁଦ୍ଧା ନାହିଁ, ଯାହାକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି 
ମଣିଷ ପରି ବଞ୍ଚନ୍ତେ । ମା ଓ ଝିଅ ଦୁହେଁ ଦୁହିଁଙ୍କର ଅବଲମ୍ବନ । ଦୁହେଁ ଦୁହିଁଙ୍କୁ 
ଜାବୁଡି ଧରି ବଞ୍ଚୁବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି । ଢେମା ମନଟାଣ କରିଥାଏ, ହଲପ କରିଥାଏ, 
ଝିଅକୁ କେବେ ପାଇଟିକୁ ପଠାଇବ ନାହିଁ । ଦୁଃଖ କଷ୍ଟର ଜୀବନରୁ, ପାଇଖାନା 
ଧୋଇବା ଭଜି କୁସିତ ପେଷାରୁ ସେ ଝିଅକୁ ଦୂରେଇ ରଖ୍ତବାକୁ ଚାହେଁ । ପୁନି 
କୌଣସି ମେହେନ୍ତରର ଝିଅ ନୁହେଁ । ସେ ସଭ୍ୟ, ଶିକ୍ଷିତ, ଧନୀ କଣ୍ଟାକ୍କସର ଅବିନାଶ 
ବାବୁଙ୍କ ଖିରସରୁ ଜାତ ଅବୈଧ ସନ୍ତାନ । ଅବିନାଶ ବାବୁଙ୍କ ନିକଟରେ ଜେମାର 
କୌଣସି ଦାବୀ ନାହିଁ । ସେ ଖାଲି ନିଜ ଝିଅ ପୁନିକୁ ଫୁଲପରି ସାଇତିବାକୁ ଚାହେଁ । 
ଜେମାର କରୁଣ ଓ ମୃୂଲ୍ଯହୀନ ଜୀବନରେ ପୁନି ଯେପରି ଏକମାତ୍ର ଅବଲମ୍ବନ... 
ନରକ କାଢ଼ିବା, ଘରକରଣାର ଖପର ଖଇରି ବାଆ ହେଲାପରି ଉଦାସୀ ଉଡ଼େଇ 
ଜୀବନ ଭିତରେ ପୁନି ତାର ଥାଇଡା ଟାଣ, ତାର ଝିଅ । 


ପୁନି ମା ଦେହର ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଅସ୍ଥିର ବିକଳ ହୋଇ ଚା ଦୋକାନ 
ଆଗରେ ହାତ ପତାଏ ! ଦେହକଷ୍ଟ ଦୂରପାଇଁ ମା ସକାଶେ ମଦ କିଣିଆଣି ପିଇବାକୁ 
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ଦିଏ । ମା'ର ଦେହହାତରେ ଉଷୁମ ତେଲ ଲଗାଇଦିଏ । ଚିନ୍ତା କରେ କ'ଣ କଲେ 
ଏ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦୂରହେବ ? ସେ ଯେପରି ଜେମାର ମା” ପାଇଟି ଯାଏ । 


ଜେମାର ଆହତ ଶରୀରର ପୀଡା, ତାର ଅସୁସ୍ଥତା ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା, 
ମ୍ୟୁନିସିପାଇିଟି ମିସ୍ତର ଶୋଧା ଗାଳି ଓ କାମରୁ ବାହାର କରିଦେବାର ଧମକ 
ଭିତରେ ମା'ର ବିଚଳିତ ଅବସ୍ଥାକୁ ଦେଖ, ପୁନି ନିଜେ କାମକୁ ଯାଏ ।! ଧନୀ 
ଲୋକଙ୍କର ପାଇଖାନା ସଫା କରେ, ମଇଳା ବୁହେ । ଝାଡୁଧରି ମଇଳା ଟୋକେଇ 
କାଖେଇ ତଳକୁ ମୁହଁ ପୋତି ପୁନି କାମକରି ଚାଲେ, ନିଜେ ବଞ୍ଚ ମାକୁ ବଞ୍ଚାଇବାକୁ । 


ଢେମାର ସେ ଭୟଙ୍କର ଅନୁଭୂତି ଅଛି । ସେ ଜାଣିଛି କେମିତି ଶରୀର 
ଶ୍ରମ କରୁ କରୁ ବେଷ୍ୟାବୃତ୍ତି ଦିଗରେ ତାକୁ ଟାଣିନିଏ ପରିସ୍ଥିତି । କେମିତି ପାଇଖାନା 
ସଫା କରୁ କରୁ ସଭ୍ଯ ଶିକ୍ଷିତ ସବର୍ଣ୍ଣ ପୁରୁଷର ଯୌନ ବିଷଗୁଡ଼ାକୁ ସଫା କରିବାକୁ 
ହୁଏ ନିଜର ଦେହଦେଇ । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ପୂୁନିକୁ କାମକୁ ପଠାଇବାକୁ ଚାହେଁନା । 
ଅଥଚ ପରିସ୍ଥିତିରେ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ କାମକୁ ଯାଇଥୁବା ଝିଅ ପାଇଁ ତାର ହୃଦୟ ଥାଏ 
ଶତ ଆଶଙ୍କାରେ ବ୍ଯାକୁଳ । ସେ ରାତିରେ ଅସାର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖ୍‌ ବିଳିବିଳେଇ ଉଠି 


ପୁନିକୁ କୁଣ୍ଢେଇ ଧରି ବାହୁନେ । 


ପୁନି ମଇଳା ସଫାକରିବା ଭଳି ଅପରିଷ୍କାର ଘୃଣ୍ଯ ବୃତ୍ତିଟିକୁ ଆବୋରିନିଏ, 
ଦୋୌଲତ ସଞ୍ଚ୍‌ କୋଠା ଗଢ଼ିବାକୁ ନୁହେଁ, କେବଳ ମୁଠାଏ ଖାଇବାକୁ । ଜନ୍ତୁର ଅତି 
ସାଧାରଣ ଜନମର ଦାବୀ ମେଣ୍ଟାଇବାକୁ । ଖାଦ୍ଯ ଭଳି ଏକ ମୌଳିକ ଆବଶ୍ଯକତାର 
ପରିପୂରଣ ନିମନ୍ତେ, ପୁନି ବା ଜେମାର କୌଣସି ସମ୍ବଳ ନଥାଏ । ଏଡେ ବଡ଼ 
ଦୁନିଆରେ ସମ୍ପଭି ବୋଲି ଯାହା ମିଳିବ, ତାହା ଖାଲି ନିଜ ଦେହ । ତାକୁ ହିଁ ଖର୍ଚ 
କରି ଚୁଲୀ ଉପରେ ହାଣ୍ରିଆେଇ ମନର ଅଭାବ, ଦେହର ଅଭାବ ମେଣ୍ଟାଇବାକୁ 
ହେବ । ବଡଚଞ୍ଚଳ ସେହି ଦେହଟାକୁ ଖରଚ କରି ଖୋଜପା ହୋଇଯାଇଥାଏ ଜେମା । 
ପୁନି ମଧ୍ୟ ସେହି ଦେହଟାକୁ ଖରାରେ ସିଝାଇ, ବର୍ଷା କାଦୁଅରେ ଭିଜାଇ, ମୁହଁ 
ହାତରେ ମଇଳାର ଛିଟା ନେଇ ପରିଶ୍ରମ କରେ । ପୁନି ଦେଖେ ତା ଦେହକୁ ଛୁଇଁବା 
ପାଇଁ ମ୍ୟୁନିସ୍‌ପାଲିଟି ମିସ୍ତୀର ଲାଳସା । ସନିଆର ଆଡୁରତା । ଧନୀ କଣ୍ଟାକୂର 
ଅବିନାଶ ବାବୁଙ୍କ ପୁଅ ଅଘୋରର ସମ୍ମୋହିତ ଦଷ୍ଟି । ଅଘୋର ବାବୁଙ୍କର ପରିଷ୍କାର 
ପରିଚ୍ଛନ୍ନ ସୁଗନିତ ଦେହ ଓ ମୋହିତ ଚାହାଣିରେ ସେ ଟାଣିହୋଇଯାଏ । ନିଜକୁ 
ସମର୍ପଣ କରିଦିଏ । ଅବିନାଶ ବାବୁଙ୍କର କୋଠାର ତଳ ମହଲାରେ କାଠରହୁୂଥବା 
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ଘରେ ସେ ଅଘୋରର ଯୌନକ୍ଷୁଧାରେ ଝାସ ଦିଏ । ସେତେବେଳକୁ ତା ଦେହର 
ମାଟି ଚାଞ୍ଚରାକୁ ଛୁଇଁ ସାରିଥାଏ ଯୌବନର ନିଶା, ମଣିଷର ଭୂଷଣ ଆମ୍ଲସମ୍ମାନ 
କେଉଁଦିନୁ ନର୍ଦମାରେ ଲୋଟି ସାରିଥାଏ । 


ମେହେନ୍ତର ବସ୍ତିରେ ରଙ୍ଗ, ଟଭା, କଜଳମତୀ ଭଳି ଅନେକ ନାରୀ 
ଚରିତ୍ରର ଅବଡାରଣା କରାଯାଇଛି । ସେମାନେ ଦିନରେ ମଇଳା ସଫା କରନ୍ତି । 
ରାତିରେ ଦେହ ବିକନ୍ତି । ଦେହର ମଜରା ଛଡ଼ାଇବାକୁ ମଦ ପିଅନ୍ତି । ମଣିଷ ଘୁଅର 
ଦୁର୍ଗନ୍ଧ ସହିବା ପାଇଁ ପିଙ୍କା ଟାଣନ୍ତି । ମଣିଷ ଶରୀରର ବର୍ତ୍ଯବସ୍ତୁରେ ଘାଣ୍ଟି ହେବାବେଳେ 
ଫ୍ଲ, ଅତର, ଶାଢ଼ି ଓ ଆରାମର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ଆକାଂକ୍ଷାଗୁଡ଼ିକ 
ପୁଣି ତାଙ୍କୁ ଟାଣିନିଏ ମଣିଷ ମନର ବିଷ ଲାଳସାର ଚକ୍ରଦ୍ୟୁହ ଭିତରକୁ । ସେମାନେ 
ପାଲଟି ଯାଆନ୍ତି ଉପଭୋଗର ବସ୍ତୁ । ମୁକ୍ତିର ଆକାଂକ୍ଷା ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଖୋଲିଦିଏ 
ଘୃଣ୍ଯରୁ ଘୃଣ୍ଯୟତର ଜୀବନର ପଥ । 


ମେହେନ୍ତର ବସ୍ତି ନିକଟରେ ଅବିନାଶ ବାବୁଙ୍କ କୋଠା ଭିତରେ କୁହୁଳୁଥାଏ 
ଯଶୋଦାର ଜୀବନ । ସ୍ଵାମୀ ସନ୍ତାନହୀନା ଯଶୋଦାକୁ ଉପଭୋଗ କରିଥାଆନ୍ତି 
ଅବିନାଶବାବୁ । ରାଣୀ କରିବାର ମିଥ୍ୟା ପ୍ରତିଶ୍ରତିରେ ଭୁଲାଇ ଆଣି ଚାକରାଣୀ କରି 
ରଖନ୍ତି । ଯଶୋଦାର ଅନିୟନ୍ତିତ ହସକାନ୍ଦ ଉଚ୍ଚସ୍ପରର ଶାଣିତ ଭାଷା, ତାର ପ୍ରଚଜାପ 
ଓ ପାଗଳାମି ପଛରେ ରୁନ୍ଧି ହେଉଥାଏ ମୁକ୍ତିର କାମନା ଓ ଉତୁରି ପଡୁଥାଏ କ୍ରୋଧ 
ଓ ଆକ୍ରୋଶ । ସେଥୂପାଇଁ ଘର ଝାଡିବା ବେଳେ, ଛାଞ୍ଚଣୀମୁଠାର କରାମତି ଫ୍ରଟାଏ 
ଅବିନାଶଙ୍କ କାଚ ଘୋଡେଇ ଛବି ଉପରେ । ଅଧଃପତିତ ଜୀବନରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ 
ନିଷ୍ତକ ଆର୍ଭ୍ଚଚିଜ଼ାର କରୁଥାଏ ତାର ଆହତ ଅଭିମାନ, କିନ୍ତୁ ପଥ ନଥାଏ । ସେ 
ବଞ୍ଚୁଥାଏ ପାଗଳପରି, ପଶୁପରି । କାଳିସୀ ଲାଗିଲା ଭଳି ପ୍ରଜାପ କରି କହିପକାଏ 
ତାର ଅତୀତର କଥା- ଅବିନାଶ ବାବୁଙ୍କ ଉଦଗ୍ର ଯୌନଲାଜସାରେ ଜଳିପୋଡି 
ଅଙ୍ଗାର ହୋଇଯାଇଥ୍‌ବା ତାର ଜୀବନର କଥା । 


ଅବିନାଶ ବାବୁଙ୍କ ଝିଅ ମାନମୟୀ, ସୌଖୀନ ଦୀର୍ଘଶ୍ବାସ ଓ ଯନ୍ରେ 
ତିଆରି ବେଦନାର ଝଙ୍କାର ! ସଂଗୀତ, ଶ୍ୃଙ୍କାର ଓ ବିଜାସର କୋମଳତା ଭିତରୁ 
ବିହ୍ନଳ ହୋଇ ସେ ଜହୁକୁ ଦେଖେ ଓ ସ୍ଵପ୍ନ ବୁଣେ । ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟର କଣ୍ଢେଇ ମାନମୟୀ । 
ଅଥଚ ଗଳ୍ପ ଉପନ୍ୟାସ, ସିନେମାନାଟକର ଦୁଃଖଦ ଦୃଶ୍ୟଗୁଡିକୁ ନିଜ ଅନୁଭୂତି ସହିତ 
ମିଜାଇ ମିଶେଇ, ଆପଣା ହାତରେ ଅଭାବ ତିଆରି କରେ । ସେ ଆପଣାକୁ ବିଶ୍ଵାସ 
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କରାଏ, ସେ ନିରିମାଖୀ, ସେ ଅସୁଖୀ, ହଂସିଲି ଶେଯ କେବଳ କଣ୍ଡକମୟ । ଏତେ 
ବଡ ପ୍ରାସାଦ କେବଳ କାରାଗାର । 


ଅବିନାଶଙ୍କ ପନ୍ଧୀ ରମା । ବସ୍ତୁଗତ ପ୍ରାଚ୍ୟୁର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ତୃପ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦର 
ସହିତ ବଞ୍ଚନ୍ତି । ଅବିନାଶଙ୍କ ସ୍ତଳିତ ଚରିତ୍ରର ଅବଧାରଣା, ତାଙ୍କଠାରେ ସେଭଳି 
କୌଣସି ପ୍ରଚଣ୍ଡ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେନାହିଁ । ଖାଲି ନିଆଁ ପରି ଚାହାଣି ମେଞ୍ଚାଏ 
ଫିଙ୍ଗିଦେଇ ହୁଂ ବୋଲି କହନ୍ତି । 

“ହରିଜନ'ର ନାରୀ କେବଳ ଏକ ଦେହତଡ଼ୃଷ୍ଣା ମନ ଓ ବିବେକହୀନ ଯୌନନୃ୍ି 
ମାତ୍ର । ପୁନି, ଜେମା, ଟଭା, ରଙ୍ଗ, କଜଳମତୀ ଭଳି ମେନେନ୍ତ୍ରାଣୀଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ଯଶୋଦା ଯାଏ ସମସ୍ତେ, ହିତାହିତ ଜ୍ଞାନଶୂନ୍ଯୟ ଭାବରେ ପୁରୁଷର ଯୌନକ୍ଷୁଧାର ପରିପୂର୍ରି 
କରନ୍ତି । ପରିଣାମତଃ ଯଶୋଦା ପାଲଟେ ଚାକରାଣୀ, ଜେମା ଜନ୍ମଦିଏ ଅବିନାଶଙ୍କ 
ସନ୍ତାନ ପୁନିକୁ, ଯାହା ପଛରେ ନଥାଏ ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି । ରଙ୍ଗ ଟଭା, କଜଳମତୀ 
ନିର୍ବିକାର ଭାବରେ ବେଷ୍ଯାବୃତ୍ତି କରନ୍ତି । ପୁନି ମଧ୍ଯ ବିନାଦ୍ଧିଧାରେ ସ୍ପେଚ୍ଛାରେ ସଙ୍ଗମ 
କରେ ଅଘୋର ସହିତ । ରାତିରେ ଅଘୋରର ଟର୍ଚ୍ଚ ଆଲୋକ ଓ ଖଣ୍ଡିକାଶର ସଙ୍କେତ 
ପାଇ, ପୋଖରୀପାଣି ଯାଉଛି ବୋଲି ମାଆକୁ ମିଛ କହି ଚାଲିଯାଏ । ଏପରିକି ଶ୍ମଶାନ 
ଭୂଇଁ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ଗୁପ୍ତ ମିଳନର କ୍ଷେତ୍ର ପାଲଟେ । ଏଭଳି ଦୈହିକ ମିଳନ 
ପଛରେ ନଥାଏ ପ୍ରେମ ବା ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି । ଚୋରି ଅଭିଯୋଗରେ ନିର୍ମମ ମାଡ ଖାଇ 
ସନିଆ ଜେଲ୍ଲ ଯିବା ପରେ ସୁଦ୍ଧା, ଅଘୋର ସହିତ ମିଳିତ ହେବାର ମୋହ ପୁନି ଭିତରୁ 
ଲୋପ ପାଇନାହିଁ । ଏପରିକି ଅବିନାଶଙ୍କର ସମ୍ଚରି ଲୋଭ ମେହେନ୍ତର ବସ୍ତିଟିକୁ ଜାଜି 
ଧ୍ଵଂସ କରିସାରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ପୁନି ଅପେକ୍ଷା କରିଥାଏ ଅଘୋରକୁ । ନାରୀଚରିତ୍ରର 
ଏଭଳି କୁସିତ ପରିପ୍ରକାଶ, ଗୋପୀନାଥଙ୍କ ଛଡା ଅନ୍ଯ କାହା ରଚନାରେ ବୋଧହୁଏ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିନପାରେ । 


ମେହେନ୍ତରମାନଙ୍କୁ ବାସଚ୍ୟୁତ କରି ସେହି ଜମିବ୍ିକୁ ଅବିନାଶ ବାବୁ ଅଧ୍ବକାର 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛତ୍ତି ବୋଲି ଜାଣିବା ପରେ ପୁନି ମନଭିତରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା । 
ଅଘୋରକୁ ଅପମାନିତ କରି ଗାଳିଦେବା କଥା ସେ ଚିନ୍ତା କରେ, ଅଥଚ ଅଘୋରର 
ସାନ୍ିଧରେ ସେହି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ମିଜାଇଯାଏ । ଠିକ ସେହିଭଳି ଅନ୍ଯଏକ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଅବିନାଶବାବୁ ଯଶୋଦାର ପିଠିରେ ହାତ ମାରିବାରୁ ତାର ପ୍ରଜାପ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ ଓ 
ସେ ପ୍ରଶମିତ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
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ଚିରଦିନ ପୁରୁଷ ହିଁ ନାରୀପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ ହୋଇଆସିଛି, ନାରୀର ସ୍ପର୍ଶ 
ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଛି । ନାରୀପ୍ରତି ପୁରୁଷର ମୋହ ଯେଉଁ ଚରମ ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ 
ପହଞ୍ଚପାରେ, ତାର ଅଜସ୍ର ଉଦାହରଣ ମଧ୍ଯରୁ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମହିଷାସୁର ବଧ ଓ 
ସମୁଦ୍ର ମନ୍ତରନ ସମୟରେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ମୋହିନୀ ରୂପ ଧାରଣରୁ ମିଳିପାରିବ । ବାସ୍ତବ 
ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ତାହାହିଁ ପରିଲକ୍ଷିତ । କିନଚୁ ଗୋପୀନାଥ ପୁରୁଷର ମୋହ ଓ 
ବିଚାରଶୂନ୍ୟତାକୁ ନାରୀଠାରେ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ପୁଣି ହରିଜନଂର ସମସ୍ତ 
ନାରୀ ଚରିତ୍ରରେ । ପୁରୁଷ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ପ୍ରତିଫଳନରେ ନାରୀ, ନାରୀ ହୋଇ ରହିନାହିଁ । 
ସେ ପାଲଟି ଯାଇଛି କେବଳ ମାତ୍ର ସ୍ମାୟୁତାଡିତ ଯୌନପିତୁଳା । ଯୌନତାକୁ ସର୍ବୋଚ୍ଚ 
ଶିଖରକୁ ନେଇଯିବା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେମ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ମାନବିକତା ଆଦି ସହିତ କୋମଳ 
ଚରିତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ତଳକୁ ଖସିଆସି ମାଟିରେ ମିଶିଯାଆନ୍ତି । 


ପରଜା” ଉପନ୍ୟାସରେ ମଧ୍ୟ ନାରୀର ଉଗ୍ର ଉଚ୍ଖ୍ଖଳ ଯୌନତା ହିଁ 
ପ୍ରଦର୍ଶିତ । ‘ପରଜା'ର ନାରୀ ଧାଂଡୀ- ଜିଲି, ଜାକୋଡି, ବିଲି ସମସ୍ତେ ସରଳ 
ଚଳଚଞ୍ଚକୟ ହସ କଉଡ଼କ କରନ୍ତି । ନୂଆ ନୂଆ ଜାତିଜାଡିକା ବଣ ଫଳ ପରି 
କେଡେ ସୁଧାର ଆଉ କେଡେ ଖୁସି ଖୁସି । ଚିହ୍ନା ନାହିଁ, ଅଚିହ୍ନା ନାହିଁ । ଆପଣା 
ନାହିଁ ପର ନାହିଁ । ଖାଲି ଗୀତ ନାଚ ପ୍ରର୍ରଭି ଆଉ ମଉଜ । ମଧୁ ଘାସି ଭଳି କୁସ୍ପିତ 
ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ପ୍ରରୋଚନାରେ ଟଙ୍କା ଓ ଦେହସୁଖର ମୋହରେ ପରଜାନାରୀ 
ସାହୁକାରର ଯୌନଲାଳସାରେ ଝାସଦିଏ । ବାପା ଭାଇ ଗୋଡି ଖଟିବାକୁ ଯିବାପରେ, 
ଅଭାବ ଓ କ୍ଷୁଧାର ତାଡନାରେ ଶୁକ୍ୁଢ଼ାନିର ଝିଅ ଜିଲି ଓ ବିଲି, କୁଲିଗିରି କରନ୍ତି । 
ଟଙ୍କା, ମାଜି, ଜଡାତେଲ ଓ ସାବୁନର ଲୋଭ ଦେଖାଇ ରାମୀ ଭଳି ଅଧଃପତିତା 
ନାରୀ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରରୋଚିତ କରେ ଗୁମାସ୍ତାର କାମନା ପୂରଣ ପାଇଁ । ସେହି 
ଜାଲରେ ଧରାପଡନ୍ତି ଉଭୟେ ଓ ବେଶ୍ଯାବୃରି କରିବାକୁ ପଛାନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଝିଅର ଇଜଡ ପାଇଁ ସାହୁକାରଠାରୁ କରଜ ଆଣି ଗୋତି ଖଟେ ଶୁକ୍ୁଜାନି । 
ଅଥଚ ଝିଅ ଦୁହେଁ, ଦେହ ବିକି, ଇଜତ ବିକି, ବନ୍ଦ ବାକ୍ସ ଭିତରେ ଜମାଇଥାଆଅନ୍ତି 
ତାଙ୍କର ସମ୍ପରିଂ ଗୋଟା ଗୋଟା ଟଙ୍କା, ଦୋଅଣି, ସୁଉକି, ରଂଗବେରଂଗର ଶାଢି, 
ସାନସାନ ସାବୁନ, ବାସନା ତେଲ ଓ ରଂଗରଂଗର ମୁଦି । 


ବାପା ଭାଇଙ୍କୁ ଗୋତି ଖଟାଇଥୁବା, ଭାତଥାଜୀ ପରି ଜମିକୁ ହଡପ୍‌ କରି 
ନେଉଥୁୂବା ସାହୁକାରର ରକ୍ଷିତା ହୋଇ ରହିବାକୁ ପସନ୍ଦ କରେ ଜିଲି । ସେ ବଞ୍ଚୁଥାଏ 
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ପ୍ରତିକ୍ରିୟାହୀନ ଶାନ୍ତ ଓ ଉଷୁମ ଜୀବନ । ଗୋପୀନାଥଙ୍କ ଭାଷାରେ, ହସଖୁସି ଗେହ୍ଲା 
ଆଦରରେ ଜିଲି ସୁଖ ପାଇଅୂଲା । ରାତିଟା ତାର ସାର । ଜିଲିର ବାପାଭାଇଙ୍କୁ 
ତଳିତଳାନ୍ତ କରିବାକୁ କୃଟଚକ୍ର ରଚିଆାଏ ସାହୁକାର । ସାହୁକାର ଓ ଶୁକ୍ୁଜାନି ଭିତରେ 
ଜମି ପାଇଁ କେସ୍‌ ଚାଲିଥାଏ । ତଥାପି ଜିଲିର ଜୀବନ ଥାଏ ନିର୍ଦ୍ଧନ୍ଦ୍ର ଓ ଚିନ୍ତାଶୂନ୍ଯ । 
କଢିଆ ଅଳିଆ ନ୍ଯାୟ ନିଶାପ ଭିତରକୁ ତା'ର ମୁଣ୍ଡ ଯାଏ ନାହିଁ । ସେ ଉଷୁମ 
ଖୋଜେ । ଉଷୁମ ପାଏ । ତାର ସୁଖ ତା ପାଖେ ପାଖେ । 


ପରଜାର ନାରୀ ଦେହ-ସର୍ବସ୍ବ । ତାର ମନ ନାହିଁ । ବିବେକ ନାହିଁ । 
ଆମତ୍ମସମ୍ମାନର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ । ବାପା, ଭାଇ, ସମାଜ, ସଂସାର ପ୍ରତି ସାମାନ୍ୟତମ 
ସମ୍ବେଦନା ନାହିଁ । ଦେହଜ କାମନାକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଘୂରୁଥାଏ ତାର ଚିନ୍ତା, ଚେତନା, 
ଆଚରଣ, ବିଚରଣ ସବୁକିଛି । ଏଭଳି ସଂସାରଛଡା ନାରୀସ୍ଵରୂପ, ଗୋପୀନାଥଙ୍କର 
ତୀବ୍ର ପୁରୁଷକର୍ର୍ଵକ ମନୋଭାବର ପ୍ରତିଫଳନ ଛଡା ଅନ୍ଯ କିଛି ନୁହେଁ । ପୁରୁଷ 
ନିଜର ଯୌନ ଉପଭୋଗର ଲାଳସାକୁ ନାରୀଠାରେ ଆରୋପ କରି ନାରୀକୁ ‘ନରକର 
ଦ୍ଧାରର ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିଛି । ସେହି ପାରମ୍ପରିକ ଅନ୍ଧଚେତନାରୁ ଗୋପୀନାଥଙ୍କର 
ନାରୀଚରିତ୍ର ସୃଷ୍ଟି । ସେଥୂପାଇଁ ମେହେନ୍ତର ବସ୍ତି ଓ ପରଜା ସମାଜରେ ମଣିଷ ରୂପୀ 
ନାରୀଟିଏ ଦେଖୁବାକୁ ମିଜେନା, ଯାହାର ଆତ୍ମସମ୍ମାନ ବୋଧ ଥୁବ, ଶକ୍ତି, ସଂକଳ୍ପ ଓ 
ସମ୍ଭେଦନା ଥିବ, ଆକାଡ୍‌କ୍ଷାଟିଏ ଛୁଉଁଥ୍‌ବ ଆକାଶର ଉଚ୍ଚତା । କଳ୍ପନାର କଳାମାଟିରେ 
ଗଢ଼ା ଯାଇଥବା ମାଂସ ପିଣ୍ଡୁଳା ଦଳିତ ନାରୀର ପ୍ରତିଭୂ ନୁହେଁ । ଏହାକୁ ଲେଖକଙ୍କର 
ଚେତନାହୀନ ଦଳିତଚିନ୍ତାର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । 


‘ହରିଜନ”ରେ ଦଳିତ ପୁରୁଷ ଚୋର, ମଦୁଆ, ଡକାୟତ ଭଳି ସ୍ଟଳିତ 
ଚରିତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ । ଦଳିତ ନାରୀ ଯୌନତାର ପ୍ରତୀକ । ସେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଅମର୍ଯ୍ୟାଦା ଭିତରେ ଫରକ ବାରିପାରେ ନାହିଁ । ଏଣୁ କେଶ ମୁକୁଳା ରଖୁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା 
କରିବାର ଦୃଢଡା ଜେମା ବା ପୁନିଠାରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାତନ୍ତ୍ଯ ଓ ନାରୀଡ୍ସର 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା କ୍ଷୁଣଷ୍ଠ ହେଲେ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ନାରୀ ଭିତରେ ଯେଉଁ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ଦେଖାଦେଇଥୁ୍‌ଲା, ଯଦ୍ଵାରା ସ୍ଵାମୀ ଦେଢଶୁରକୁ ଦଉଡିଆ ଖଟକୁ ଠେଲି ଦେଇ ସବୁ 
ସମ୍ପତି ନେଇ ଚାଲିଯିବା ଭଳି ନିଶ୍ପଭି ଜଣେ ନାରୀ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥିଲା, 
“ହରିଜନ”ର ନାରୀଠାରେ ସେଭଳି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା କଳ୍ପନାତୀତ । ଭସ୍ମୀଭୂତ ବସ୍ତିରେ କେବଳ 
ଶୁଭୁଥାଏ ଢେମାର ବିକଳ ଭଗ୍ନ ସ୍ଵର- “ତୋର କୋଉ ବୋପା ଘରକୁ ଯାଇଥେଲୁ 
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ଲୋ... ଡୋର ବୋପା ଏଇଠି ଆମରି ଆଗରେ କୋଠା କଲା, ମୁଁ ତତେ 
ପେଜପାଣି ଦେଇ ବଢାଇଲି...” 


ହରିଜନ” ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସଂଘର୍ଷର କଥା କହେନାହିଁ । ଧନୀବୁଢାର ଚେଷ୍ଟାରେ 
ସଂଗଠିତ ହେବାକୁ ଯାଉଥବା ପ୍ରତିରୋଧ ଅଚିରେ ମଉଳି ଯାଏ । ଭସ୍ଥୀଭୂତ ବସ୍ତି 
ଛାଡି ଅସହାୟ ଭାବରେ ଚାଲିଯାଆନ୍ତି ମେହେନ୍ତରମାନେ । ଗୋପୀନାଥଙ୍କର ଶ୍ରେଣୀ 
ସଂଘର୍ଷ ମାର୍କ୍ଧସୀୟ ଦଵନ୍ଦାମ୍‌କ ବସ୍ତୁବାଦ ଉପରେ ଗଢିଉଠିଥ୍‌ଲେ ହେଁ, ତାହା ଯେପରି 
ସେହି ଭାବବିନ୍ଦୁରୁ ଓହରି ଆସି ମାନବବାଦୀ ଚିତ୍ତ ବଳୟ ଭିତରେ ଗତି କରିଛି ! 
ତେଣୁ ହରିଜନ ଜୀବନର ଦୃହ୍ଦ୍ରସସଂଘର୍ଷ ରୂପାୟିତ ହୋଇ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ପ୍ରତିବାଦର କ୍ଷୀଣ ସ୍ଵରଟିଏ ଝଙ୍କୃତ ହୋଇଉଠିଥୂଲେ ହେଁ, ତାହା ଶୋଷକ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ଜାରୁଣ ଆଘାତରେ ଭାଟି ପଡିଛି । 


ମରାଠି ସାହିତ୍ୟିକ ଜଣେ ନିର୍ଦ୍ଧଦ୍ରରେ ଘୋଷଣା କରିପାରେ ଯେ, ଭଗବାନ 
ଯଦି ସବୁ ବୈଷମ୍ଯର ସ୍ରଷ୍ଟା ଡେବେ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଥିତିକୁ ଆମେ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରୁ । ଡକ୍ସର ଆମ୍ଭେଦକରଙ୍କର ବୈପ୍ଲବିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରେରିତ ସାହିତ୍ଯରେ 
ଏଭଳି ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ସମ୍ଭବ । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଆଦର୍ଶ ଉପରେ ଆଧାରିତ ହରିଜନ! 
ଅନ୍ୟାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସୁଦ୍ଧା ସଶକ୍ତ ସଂଘର୍ଷ କରିପାରେ ନାହିଁ । ହୃଦୟ ପରିବର୍ଭନ 
ଭିତ୍ତିରେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ନର କଥା କହେ । ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ଉପଲବ୍ଧି କଥା କହେ । 
ଏକ ବ୍ହତ୍ତର ମାନବିକ ସମ୍ଭେଦନା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ ଲେଖକ ଶୋଷଣ ଓ 
ନିର୍ଯାତନାର ମାର୍ମିକ ପ୍ରତିଫଳନ ଘଟାନ୍ତି, ଯାହା କର୍ଣ୍ଣରୋଚକ କିନ୍ଧ ବାସ୍ତବ ନୁହେଁ । 
ଆଧୁନିକ ଦଳିତ ଚେତନା ଲେଖକଙ୍କୁ ସ୍ତର୍ଶ କରିନଥ୍‌ବାରୁ ଆଦର୍ଶବାଦର ପୃଷ୍ଠଭୂମି 
ଉପରେ ଗଢିଉଠିଛି ହରିଜନ!’ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଆଦର୍ଶବାଦ ପ୍ରକାରାନ୍ତରେ 
ସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କର ସହାନୁଭୂତି ଓ କରୁଣାର ଅପେକ୍ଷା ରଖେ । ଏଣୁ ଆଧୁନିକ ଦଳିତ 
ଚେତନା ଏହି ଆଦର୍ଶର ବିରୋଧ କରେ । 


‘ପରଜା”ରେ ଜ୍ରମାଗତ ଅନ୍ୟାୟର ଶିକାର ହେଉଥ୍‌ବା ପରଢା ପରିଶେଷରେ 
ସାମୟିକ ଉତ୍ତେଜନାରେ ହିଂସା ଆଚରଣ କରେ । ଏପରି ହିଂସ୍ରତା ଅଯଥାର୍ଥ ବୋଲି 
ଉପଲବ୍ଧି କରି ସେ ପୋଲିସ୍‌ ନିକଟରେ ଆତ୍ମସମର୍ପଣ କରେ । ‘ପରଜ୍ା', ଲେଖକ 
ଓ ପାଠକଙ୍କ ନିକଟରେ କୌଣସି ସମାଧାନର ସୃତ୍ର ଉପସ୍ଥାପନ କରିପାରିନାହିଁ । 
ଅନ୍ୟାୟର ପ୍ରତିରୋଧ ଓ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ“ ପାଇଁ ଏଥୁରେ କୌଣସି ପଥର 


Digitized by srujanika@gmail.com 


e୧୩୮ 


ପ୍ରସ୍ତାବନା ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ କେବଳ ସାମାଜିକ ପ୍ରତିଫଳନରେ 
ସୀମିତ ନୁହେଁ, ଏହା ସାମାଜିକ ପରିବର୍ରନ ଦିଗରେ ଅଭିପ୍ରେତ ! 


ଗୋପୀନାଥଙ୍କର ରଚନା, ଆଜିକୁ ପ୍ରାୟ ୫୫ରୁ ୫୮ ବର୍ଷ ଡଳର ସୃଷ୍ଟି । 
ଗୋପୀନାଥଙ୍କର ରଚନା ଏକ ଅପରିଣତ ସମୟର ପରିଣତି । ଓଡ଼ିଶାରେ ଦଳିତ 
ଚେତନା ଘାରିନଥ୍‌ବା ସମୟର ରଚନା । ସେ ସମୟରେ ଦଳିତର ଦୁଃସ୍ଥିତିକୁ ସାହିତ୍ୟରେ 
ରୂପାୟିତ କରିବାର ଇଚ୍ଛା ଯେ ପ୍ରଚୁର ସହାନୁଭୂତିରୁ ଉ୍୍ଭବ, ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ 
ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ତାହା ଆଧୁନିକ ଦଳିତ ଚେତନାଠାରୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଦୂରରେ । 


ଚଳିତ ଦଶନ୍ଧିକୁ ଓଡ଼ିଆ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ଶୈଶବକାଳ ରୂପେ ବିବେଚନା 
କରାଯାଇପାରେ । ପାରମ୍ପରିକ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତିକୁ ଦୋହଲାଇ, ନୂତନ ସମତା-ଭିଭିକ 
ସଂସ୍କୃତିର ଜାଗରଣ ପାଇଁ ସଦ୍ଯ ଆକାଂକ୍ଷାର ଉନ୍ମେଷ ଘଟିଛି । ପାଠକ ଓ ଲେଖକ 
ଉଭୟଙ୍କୁ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଓ ସ୍ଵାଭିମାନରେ ଛିଡାହେବାପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇପାରୁଥୁବା 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଆସିବା ପାଇଁ ବାକି ଅଛି । ସେହି ସାହିତ୍ୟରେ ନାରୀର ସ୍ଵରୂପ 
କିପରି ହେବ, ତାହା ଭବିଷ୍ଯତ ହିଁ କହିବ । 
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ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଦଳିତ କାବ୍ୟସାହିତ୍ୟ : 
ଏକ ଆଲେଖ୍ୟ 


ଡକ୍ସର ବାସୁଦେବ ସାହୁ 


ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ସବୁଠୁ ନିଷ୍ଠେଷିତ ଅବହେଳିତ ଗୋଷ୍ଠୀ ଅସ୍ତଶ୍ୟ ଦଳିତଙ୍କ 
ବ୍ୟଥୁତ ପ୍ରାଣର ସ୍ବର ସମାଜ ଓ ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ସମ୍ମାନ ଜନକ ସ୍ଥାନ ପାଇଁ 
ଅନ୍ତଭ୍ଭେଦୀ ଆକୁ ଜତାର ଧ୍ଵନି ପ୍ରଥମାବସ୍ଥାରେ କାକୁତିମିନତି ଗୁହାରିର ରୂପ ତ୍ୟାଗ 
କରି ବିଦ୍ରୋହ ଓ ଦାବି ଉପସ୍ଥାନର ବଢ୍ରଗମ୍ଭୀର ସଂକଳ୍ପ ସ୍ଵରରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
ହୋଇଛି ସମୟକ୍ରମେ । ବିଶେଷତଃ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ଦଳିତ ମୁକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ 
ମହାରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ସମଗ୍ର ଭାରତରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ବୈପ୍ଲବିକ ଜାଗରଣ 
ସୃଷ୍ଟି କଲାପରେ ଦଳିତଙ୍କ ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ବହ୍ଧି ମାନ୍‌ ସାହିତ୍ୟରେ ରୂପାୟିତ 
ହୋଇଛି । ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ଦର୍ଶନ 'ଆତ୍ମ୍‌ ସମ୍ମାନ ଓ ଆତ୍ମ ପ୍ରତ୍ଯୟକୁ ଆଧାର 
କରି ମର୍ମସ୍ପଶୀ ଭାଷାରେ କବିତା ରଚନା କରିଛନ୍ତି ନାମଦେବ ଧାସାଲ (ଗୋଲଫାୀଠ 
କାବ୍ୟ), କେଶବ ମେସରାମ( ଉଦ ଖାନନ୍‌ ) ଓମାନ ନିମ୍ବାଲକର( ଗାଓକେଶବାହାରିଲ 
କବିତା) ଶ୍ଲେଷ ପ୍ରକାଶ କରି ଧାସଲ ପୂର୍ବର ସଂବେଦନଶୀଳ କବିତାକୁ ତାଚ୍ଛଲ୍ୟ 
ସ୍ଵରରେ କହିଛନ୍ତି । ‘ସେମାନଙ୍କ ସହାନୁଭୂତି ନିନ୍ଦିତ ଫାକ୍ୟାଣ୍ଡ ରୋଡର ଟାଉଟରଙ୍କ 
ଠାରୁ ଉଚ୍ଚତର ନୁହେଁ ।' 


ଅବସ୍ଥିତ ସମାଜବ୍ଯବସ୍ଥା ପ୍ରଚଳିତ ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ଭାଙ୍ଗିଦେଇ ନୂତନ 
ସମସମାଜ ଗଢିବାକୁ ଆହ୍ବାନ ଦେଇଛନ୍ତି ମରାଠୀ ଦଳିତ କବି ଓମାନ ନିମ୍ବଲକାର ! 
ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଅବସାନ ଘଟିଲେ ଦଳିଡଙ୍କର କିଛି କ୍ଷତି ହେବନାହିଁ ¬ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଭାଙ୍ଗ ନ ଦେଲେ, ଏଠିସେଠି ସମାନ୍ୟ ପରିବର୍ଭନ କରି ଦେଲେ 
ଶବର ଯୋନିକେଶ ଉଦପ୍ପାଟନର କାର୍ଯ୍ୟ ହେବ । ଶବହାଲୁକା ହେବ ନାହିଁ । ଧାସାଲ 
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ଗୋଲପୀଠ ମଣ୍ଡରେ ବେଷଶ୍ୟାଙ୍କ ପ୍ରତି ଗଭୀର ସଂବେଦନା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । 
ଘୃଣ୍ଯ ରୂପଜୀବୀ ସହ ଏକାକାର ହୋଇ ସେମାନଙ୍କ ନିନ୍ଦା ଅପମାନକୁ କବି 
ନିଜର କରିନେଇଛନ୍ତି । ସେହିଭଳି କେଶବ ମେଶରାମ ତାଙ୍କ କବିତାରେ ସମାଜର 
ଗଭୀର ମାଟିତଳେ କ”ଣ ଅଛି, ତା ଖନନ କରି ସମାଜର ବାସ୍ତବ ରୂପ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି । ଦଳିତମାନେ ସହରରେ କେଉଁଠି କି ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛନ୍ତି, ତା ନିଖୁଣ 
ରୂପେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । ଦଜିତମାନଙ୍କ ବସ୍ତି ପାଖରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ପୋଷ୍ଟମ୍ୟାନ ବିବ୍ରତ 
ହୋଇଯାଏ, ସଭ୍ୟତା ସଂସ୍କୃତି ଭୁଶୁଡି ପଡେ ଗୋଳମାଜିଆ ହୋଇଯାଏ, ଦଳିତଙ୍କ 
ଜୀବନଯାପନ ରୀତି ଦେଖ୍‌ ସୂର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ମ୍ଳାନ ପଡ଼ିଯାଆନ୍ତି । ମରାଠୀ ଦଳିତ 
କବିମାନେ ଯେଉଁ ଶବ୍ଦ ପଦ, ପ୍ରତୀକ ଓ ଉପମା ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି, ତାହା 
ଦଜିତମାନଙ୍କ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ବ୍ୟବହୃତ ଭାଷା, ସ୍ଵତଃସ୍ତର୍ର ଭାବର ଉଦଗୀରଣ, 
କ୍ରୋଧଗ୍ଲାନି ଓ ବିଦ୍ରୋହର ଅଗ୍ନିବର୍ଷୀ ଚିତ୍ତ ମନ୍ତ୍ରନକାରୀ ତୀର ସଦଶ । ଶଦଦଗୁଡ଼ିକ 
ଯଥା, ଜ୍ଵଳନ୍ତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଅଗ୍ନିଦଗ୍ଧ ସହର, ବୈଧବ୍ୟ-ଅପରାହ୍ଧ' “ଦାସଶଶ୍ବର', 
କାଷ୍ଠସଂସ୍କୃତିଁ, ବଂଦୀ ଆଲୋକ । ଦଳିତଙ୍କ ହୃଦୟର ଵ୍ଵାଳା ଓ ପ୍ରଚଳିତ ସମାଜପ୍ରତି 
ବିତୃଷ୍ଣା ପ୍ରସୂତ ପଦର ସମାହାର ଓମାନ ନିମ୍ବଲକର କହନ୍ତି ଅବସ୍ଥିତ ସମାଜକୁ 
ଧ୍ବଂସ କରି ନୂତନ ସମାଜ ଗଢିବାର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଅଭୀସ୍ତା ମରାଠୀ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟରେ 
ଜୀବନ୍ତ କାବି୍ଯକ ରୂପ ନେଇଛି । ତେଲୁଗୁ, କନଡ, ମାଲୟାଲୀ ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ 
ଦଳିତଙ୍କ ଭାବ ଭାଷା, ରୂପକ ଚିତ୍ରଣ ଏବଂ ବିଷୟବସ୍ତୁ ତୀବ୍ର ବୈପ୍ଲବିକ ରୂପ 
ନେଇଥୁୂବାର ଭୂରିଭୂରି ଦ୍ରଷ୍ଟାନ୍ତ ମିଳେ । ଏହି କାରଣରୁ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ କାବ୍ୟ, 
କବିତା, ଗଳ୍ପ ଜୀବନୀ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାହିତ୍ୟର ମାନ୍ୟତା ଅର୍ଜନ କରିଛି ଏହିସବୁ 
ସାହିତ୍ୟରେ ବିଶେଷତଃ ମରାଠୀ ସାହିତ୍ୟରେ । 


ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ରାଧାନାଥ ଯୁଗ, ସତ୍ଯବାଦୀ, ସବୁଜଗୋଷ୍ଠୀ, 
ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ସାହିତ୍ଯ ଯେପରି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ ହୋଇଛି, ଆଧୁନିକ 
ସାହିତ୍ୟ ପରେ ପରେ ଯେପରି ଉତ୍ତର-ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟ ସ୍ତଟମାନ ହୋଇ ଚାଲିଛି, 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ସେପରି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥିତି ରଚନା କରି ପାରିନାହିଁ । ଗୋଷ୍ଠୀଧର୍ମ 
ଶ୍ରେଣୀ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ ତାର କ୍ରମବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅପ୍ରତିହତ 
ଗତିକରି ଚାଲିଛି, ଭାରତର ଯେକୌଣସି ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ସାହିତ୍ଯର ସମକକ୍ଷ ହୋଇ 
ଜାତୀୟ ଓ ଆନ୍ତର୍ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ସୁନାମ ଓ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରି ଚାଲିଛି । 
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ସାହିତ୍ୟର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ଦ୍ରଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଭାରତର 
କେତୋଟି ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ଭାଷା ସାହିତ୍ଯ ହିନ୍ଦୀ ବଂଗଳା ମରାଠୀ ମାଲୟମ ତାମିଲ 
ତେଲୁଗୁ ଯେପରି ସମାଜ ପରିବର୍ରନରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଆୟୁଧ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟକରିଛନ୍ତି, 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ ସ୍ଵାଧୀନତାର ମନ୍ଦ୍ରଧ୍ନି ତୋଳାକୁ ବାଦ୍ଧ ଦେଲେ ଅନ୍ୟ ସାମାଜିକ 
କି ଅର୍ଥନୈତିକ ସଂସ୍କାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେଭଳି ବଳିଷ୍ଠ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥୂବାର 
ମନେହୁଏନି । ଶଦ୍ଦ ଲାଳିତ୍ଯ, ନାନ୍ଦନିକତା, ଭାବୋଦ୍ଦୀପନା ଓ ଚିନ୍ତାର ଗଭୀରତା 
ଓ ନୂତନ ଶୈଳୀ ଉପମା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ ଅନ୍ଯ ସାହିତ୍ଯର ପଛରେ 
ପଡିନାହିଁ । କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଗଧାଡିରେ ରହି ତାର ଉଜ୍କର୍ଷ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିଛି । ମାତ୍ର ବୈପୃବିକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲରେ ସାହିତ୍ଯର ପ୍ରାୟୋଗିକ 
ସିଦ୍ଧି ଓ ସୃକ୍ଷ୍ମତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ ଉଚ୍ଚାସନରେ ଅଧ୍ଷ୍ପିତ ହେବାର ଗୌରବ 
ଓ ପ୍ରଶଂସା ଅର୍ଜନ କଲାଭଳି ମନେ ହୁଏନି । ଓଡ଼ିଶାରେ ଦଳିତ ଅବହେଳିତ 
ଦୁଃସ୍ଥ ଅଧବବାସୀ ବିପୁଳ ସଂଖ୍ୟା ଓ ଅନୁପାତରେ ଥୂଲେ ହେଁ ସଂଘବଦ୍ଧ ଉଦ୍ୟମ 
ଓ ଭାବର ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ପ୍ରବାହର ଅଭାବରୁ ପ୍ରଗିତିଶୀଳ ସାମ୍ୟବାଦୀ ସାହିତ୍ଯ କି 
ସଂସ୍କାର ପରିବର୍ରନକାମୀ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ଜନମାନସକୁ ଆଚ୍ଛନ୍ନ କରିପାରିନାଁହଁ । 
ଏହା ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ସାମ୍ୟବାଦୀ ଓ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଆଶାନୁରୂପ ପ୍ରୋସ୍ପାହିତ 
କରି ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ ଦରିଦ୍ର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଜୀବନରେ ଇସ୍ତିତ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ 
ସକ୍ଷମ ହୋଇନାହିଁ, ଏହା କହିବା ନିଷ୍ଠୟୋଜନ । 


ଓଡ଼ିଶାରେ ମୋଟ୍‌ ଜନସଂଖ୍ୟାର ପ୍ରାୟ ୧୭ ପ୍ରତିଶତ ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି, 
୨୩ ପ୍ରତିଶତ ଅନୁସୂଚିତ ଉପଜାତି ବା ଗିରିଜନ ! ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂଗ୍ରାମୀ 
ମନୋଭାବର ଆଗ୍ରେୟ ପରିପ୍ରକାଶ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେନି । ସଂପ୍ରତି ଅବଶ୍ଯ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କୁ ସଂଘବଦ୍ଧ କରି ମାଓବାଦୀ ଓ ନକ୍ସାଲମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ସୀମାନ୍ତ 
ଅଂଚଳରେ ହିଂସାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଦେଖାଯାଉଛି । ଜନଅସନ୍ତୋଷର ଏହା ଦୁଃଖଦ 
ପରିପ୍ରକାଶ । 


ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯରେ ଦଳିତମାନଙ୍କ ଦୁରବସ୍ଥାର ପ୍ରାଣସ୍ପର୍ଶୀ ଚିତ୍ରଣ 
ସାଲବେଗଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଭୀମଭୋଇ ପ୍ରମୁଖଙ୍କ ଅମର ଲେଖନୀରେ 
ଜାଜ୍ଵଲ୍ୟମାନ । ତେବେ ସାଂପ୍ରତିକ ସମସ୍ଯାର ପରିପେକ୍ଷୀରେ ଦଳିତଙ୍କ ଜୀବନର 
ଦୁଃଖଦୁର୍ଦଶା ସାମାଜିକ ଅର୍ଥନୈତିକ ସଂକଟ ଓ ବୈଷମ୍ଯର ଜୀବନ୍ତ ରୂପାୟନ 
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ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲେଖକଙ୍କଠାରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ! ଦଳିତ ସଂପ୍ରଦାୟର କବି କଥାକାର 
କଳାକାର ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନଯନ୍ତ୍ରଣା ଯେପରି ନିଖୁଣ ମର୍ମସ୍ତର୍ଶୀ ଭାବେ ପ୍ରକାଶ 
କରି ପାରିବେ ତାହା ଅନ୍ୟ ଜାତିର ଲେଖକଙ୍କଠାରୁ ଆଶା କରାଯାଇ ପାରେନା । 
ଏହି ହେଡ଼ ଦଳିତ ଲେଖକଙ୍କର ମନଛୁଆଁ ସଫଳ କେତେକ କବିତାର ଅବତାରଣା 
କରି ଓଡ଼ିଆରେ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯର ବର୍ଭମାନ ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରକୃତି ସଂପର୍କରେ କିଛି 
ଆଭାସ ଦେବାର ପ୍ରୟାସ କରୁଛି । ପ୍ରଥମରୁ କହିରଖେ, ମୁଁ ସାହିତ୍ୟର ସମାଲୋଚକ 
ନୁହେଁ, ଜଣେ ବିଦଗ୍ଧ ପାଠକ ମାତ୍ର । ସଂପୃକ୍ତ କବିଙ୍କ ଲେଖାର ଆବେଦନ ମୋତେ 
ଯେପରି ସ୍ତର୍ଶ କରିଛି, ମୁଁ ତାହାହିଁ ବାସ୍ତବ ଅନୁଭବୀର ଭାଷାରେ ପ୍ରକାଶ କରିଛି । 


ମୋ ଦ୍ରଷ୍ଟିରେ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କାବ୍ଯ ଜଗତରେ ସ୍ବନାମଧନ୍ଯ 
ଉଚ୍ଚକୋଟୀର କବିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ହୃଷୀକେଶ ମଲ୍ଲିକ, ବାସୁଦେବ ସୁନାନୀ, 
ପୀତାମ୍ବର ତରାଇ ପ୍ରମୂଖ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ବଳାଙ୍ଗୀର ଜିଲ୍ଲାରେ ଜନ୍ମିତ ଯୁବକବି 
ବାସୁଦେବ ସୁନାନୀ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନ ସଂସ୍କୃତିର ଭାବ ପ୍ରତିମା ନିର୍ମାଣରେ 
ଧୂରନ୍ଧର । ସଂଭ୍ରାନ୍ତ ଓ କଥୃତ ଭାଷାର ଶଦ ପ୍ରୟୋଗରେ ସିଵହସ୍ତ ଜଣେ 
ମାନବବାଦୀ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଚିନ୍ତକ । ତାଙ୍କର କାବ୍ଯସୃଷ୍ଟି ଅନେକ କିଛି ଘଟିବାର 
ଅଛି”, ‘ମହୁଲବଣ”, ଅସ୍ୃଶ୍ଯ”, ‘କରଡିହାଟ” ବାସ୍ତବବାଦୀ ସଂବେଦନଶୀଳ ପ୍ରଗତିକାମୀ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଚମତ୍କାର ଚିତ୍ରସଂଭାର । ଶେଷୋକ୍ତ ପୁସ୍ତକ ‘କରଡିହାଟ'ରେ 
ଆଦିବାସୀ ସମାଜ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର କେତୋଟି ଅନନ୍ଯ ଚରିତ୍ରର 
ଜୀବନଗାଥା ନିଖୁଣରୂପ ଚିତ୍ରିତ । ଗାଉଁଲି ଭାଷା ଭାବ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଚୂୃତନ ପ୍ରତୀକ 
ଦେଇ ମନଛୁଆଁ କବିତା ଲେଖିପାରନ୍ତି ସୁନାନୀ । “ସାନପୁଅ” କବିତାରେ 

‘ଚରି ଛି କଲେ ରାଗିଯାଇ, 

ଫି୍ଗିଦେବ ସିନା 

ମହୁଳ କୁଚିଆ ନୁନ୍ୁ ଦେଖେଇ 

ମୁତି ଦେବ ଓଲଟି ପାଣିରେ ।' 

‘ନାନୀ”ର “ଚୁଲିରେ ଅଭାବର ନିଆଁ ଦାଉ ଦାଉ ଜଳୁଛି” ସେ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
କରିଛନ୍ତି, ‘ବୋଝାଏ କାଠକୁ ମାଟିରେ କଚାଡି କୃଷ୍ଣଚୂଡା ଗଛମୂଳେ ବସିପଡ଼ୁଥ୍‌ବା 
ନାନୀକୁ ଦେଖି କବି କେଉଁଠି ଦ୍ରବୀଭୂତ ଡ ନିର୍୍ଚୀବ ତା ମାଂସ ପେଶୀର 
ବଂଚିରହିବାର ଦମ୍ଭମୋହ କବିଙ୍କୁ ଜ୍ରୀବନର ଅର୍ଥ ଖୋଜାଇଛି। 
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ସୁନାନୀ ଛେଳି ଚରାଉଥୁୂବା ଛେଲିଏନ ବାରର କଥା ଲେଖେ । କବିଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅସଲରେ ମଣିଷ ବି ତ ଉନ୍ନତ ଧରଣର ଛେଳିଟିଏ । ଡାଆଣୀ କାକୀ 
କବିତାରେ କମଳଘର ଝିଅ ସହ ଗାଧେଇଲା ବେଳେ ନସେଇ ଦେଲାରୁ କିପରି 
ଝିଅଟିର ରତ ସ୍ତାବ ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା ‘ବେଲଭଳି ଥନ କେନ୍ଦୁ ହେଇଗଲା, 
ପରଶୁଜାଲର ତିନିପୁଅ ସୁନାମୁଣ୍ଡ ଧଂଡ ପେଟରୁ ନାଗ” ‘କରଡ଼ିହାଟ”' କବିତାରେ 
କରଡି ବିଜିବାର ଦୁଃଖ କେତେ ଶ୍ରମ କେତେ ବଟି ଦେଇ କେତେ ଶସ୍ତାରେ 
ବିକିବ କରଡି, ଗରାଖକୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା କେତେ ଯେ କଷ୍ଟକର 


“ଏଣେ ବାର ଟଙ୍କାରେ 

ଗୋଡି ସରସର କଲେ ଚାଉଳ 
ଘର ଓଜନରେ ମୁଠାଏ ଅନ୍ତର 
ଭୁଗାଏ ବୋଲି 

ଭୁଗାଏ କରଡିର ଏ ବେପାର ।” 


ଆଦିବାସୀ ଗାଆଁର କାଳିସୀ ଡାଆଣୀର ପୁରୁଣା ଦେଜ ଏବକାର 
ଅବକ୍ଷୟ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତାପ, ସାପୁଆକେଳାର ସ୍ମ ତିବାଦଲ କିପରି ଦିପହର କି 
ସକାଳକୁ ଅଲଗା ପ୍ରକାର କରିଦିଏ, କବିତାରେ ମନ ବୋଧୁଆ ରୂପ ନେଇଛି । 
କବିଙ୍କ ନିକଟ ମହୁଲ ଗଛ ମାଆଙ୍କ ସ୍ମ ତି ବିଜଡିତ ହୋଇ ଦଣ୍ଡାୟମାନ 


“ହଳଦୀ ରଂଗର ମହୁଲ ଡୋଲାରେ 
ଛଳଛଳ ଆଖ ପରସୁଛି 

ଗଛତଳ ପୋଡା ମାଟିରେ 

ଫାଳେ ଚିରାପଣତ ବିଛେଇ 

ପତ୍ର ପାପୁଲିର ଲାଗିଥୁବା 

ମହୁଲ କୁଚିର ଆଇ୍ୁଠି ଦେଖାଇ 
ମୋତେ ଯେମିତି 

ଆ--ଆ--କରି ଡାକୁଛି ।”” 


ଗଭୀର ଚେତନାବୋଧ ଭାବବିହ୍ଵଳଳତା ନେଇ ଦଳିତ କବି ସୁନାନୀ 
ଚିତ୍ତରଣକାରୀ କବିତା ଲେଖିଛନ୍ତି ପରିଚିତ ଅବହେଳିତ ଚରିତ୍ର ଓ ଘଟଣାକୁ 
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ନେଇ । ପାବଲୋ ନେରୁଦା କବିତା- ରାଜ୍ୟର ଶୀର୍ଷ ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ଭାବିଥ୍‌ଲେ- 
“ବଡ଼ ବଡ ଘଟଣା, ଚିନ୍ତାଦର୍ଶନ ସଂଗ୍ରାମର କବିତା ସିନା ଲେଖିଲି । ଏବେ 
ମୋତେ ଅଜଣା ଅଶୁଣା ସାଧାରଣ ପଢଡୋଶୀଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି କବିତା ଲେଖେ ।” 
ଲେଖଲେ ମଧ୍ଯ । ସୁନାନୀ ନିଜ ଅଂଚଳର ଅନାମଧେୟ ଚରିତ୍ରକୁ କାବ୍ଯରୂପ 
ଦେଇ କାବ୍ୟକଳାର ନୂତନ ରୂପରସ ବାଢିଛନ୍ତି ଆମର ସମ୍ମୁଖରେ । 


ଦଳିତ ସଂପ୍ରଦାୟର ଅନ୍ୟତମ ପ୍ରତିଭାବାନ କବି ଶ୍ରୀ ହୃଷୀକେଶ ମଲ୍ଲିକ 
ତାଙ୍କ ପ୍ରଣୀତ ଧାନ ସାଉଁଟା ଝିଅ” ଓ “‘ଉତୁଡାକ୍ଷେତର ଗୀତ” (୧୯୮୭ ଓ 
୧୯୯୧)ରେ ଗରିବ ପରିବାର ଦୁଃଖସୁଖଭରା ଜୀବନ ଓ ସଂପର୍କର ଏକ ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ 
ଆଲେଖ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଭାବରେ ନୋହିଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚ୍ଛନ ଭାବରେ ଏକ 
ସୁଖୀ ସୁସ୍ଥ ସମାଜ ଗଠନର ଅଭୀପଭ୍ା ଆଙ୍କିତ ଅଛି ଏଥୁରେ । ‘ଗୋଡ କଚାଡ 
ନା ରେ, ଝିଅ ଅଳତା ଘେନିବା ମନା ତୋତେ, ଲୁହ ଝରାନାରେ ଝିଅ କଜଳ 
ଘେନିବା ମନା ତୋତେ”ରେ ଦୁଃଖୂନୀ ଝିଅର ଜୀବନ କିପରି ସବୁ ମନା ଭିତରେ 
ଆବଵ୍ଧ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 


‘ମୋତେ ଏ ସୁଡଙ୍ଗରୁ ଓଝାରି ନେ ମା 
ନେ ତୋ ସୁଶୀତଳ କ୍ଷେତର କତିକି 


“ତୋ କୋଳତ ଜଳିଥାଏ/ ମୋପିତୃପୁରୁଷଙ୍କ ଶୋଷର ନିଆଁରେ, ତୋ 
ଓଦାବାଳ ଶୁଖିଯାଏ ମୋଟାଉଚା ଓଠର ହାୱାାରେ” ଗୁଞ୍ଜରିତ ହେଉଛି ଗୀ 
ପ୍ରତି ଅନ୍ତରଂଗ ଭାବ ଓ ଗରିବ ମାଆର ଅଭାବ ଯନ୍ତ୍ରଣା । ମଲ୍ଲିକଙ୍କର ସଦ୍ୟତମ 
କାବ୍ୟଗ୍ରନ୍ 'ବସୁଷେଣ”ରେ ମହାଭାରତର କଣ୍ଠଙ୍କୁ ନୂତନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ଦେଖିଛନ୍ତି, 
ଭଲ ରୂପକଳ୍ପ ଭାବର ହାଲକା ଗଢାଣି ଭିତରେ ନୂଆଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କବିତାଗୁଡ଼ିକୁ 
ଅନବଦ୍ୟ କରି ତୋଳିଛି । “କାଉ ନେଇଗଲା, ପତଇ ପଶା/ସୁଖ ନେଇଗଲା ଚୁଟିଆ 
ମୂଷା' ‘ଛାର ଏକ ବିଳାସୁଣୀର/ ସ୍ତନ ସଂପୁଟରେ ଆହାଃ/ବାଂଦୀ ମୋ ମାନ ଗୋବିନ୍ଦ । 
କାଲିର ଭାରତବର୍ଷ” ଭଳି ସୁନ୍ଦର ପଂକ୍ତିଗୁଡିକ ପାଠକଙ୍କୁ ମନ୍ତ୍ରମୁଗ୍ଧ ଦରିଦିଏ । 

ଜାତି ବିଦୀର୍ଣ୍ଧ ସମାଜରେ ଘୃଣିତ ଆତ୍ମାର ବିସ୍ତୋରଣ ରୂପାୟିତ 
ହୋଇଛି ‘ବସୁଷେଣ” କାବ୍ୟରେ । କର୍ଣ୍ଣର ପରିଚୟ ଦେବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
କବି ମଳିକ ଲେଖିଛନ୍ତି 
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ଅଭିମାନୀ 


'“ଅପରିଣୀଡା ମାଆର ଜଠରରୁ 

ମୃଦୁ ହିଲ୍ଲୋଳରେ ଖସି ପଡିଥୂବା ସଦ୍ଯ ମଲ୍ଲୀପରି, 
ଯୁଗଯୁଗାର୍ତରରୁ ଜନ୍ମନେଇ ସାରିଥୂଵବା ଓ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ଥୁବା 
କୋଟି କୋଟି ହତଭାଗ୍ଯଙ୍କର ମୁଁ ନିଃସ୍ଵ ପ୍ରତିନିଧୂ 

ଏକଲା ମୁଁ ”” 


‘ବସୁ' ଆମପୁଅ ସୂତବାପା କହିଲା ପରେ 


କାନିଢଙ୍କା ବାରେଇ ବୋଉ ମୋହିଁଦିଏ ଖୋଲା ଥନ ବେଂଟ 
ଅଠା ଅଠା ମଢୁଆ ମୋ ଓଠରେ 

ଯେମିତି ଶାମୁକେ ଗଂଗାପାଣି 

ଶେଷ ଆଁରେ କାହାଯିବା ବେଳେ! 


—~ 


ପିଲା ସ୍ଵେହ କାଂଗାଳ ମନର କି ଯେ ଡ଼ୂପ୍ତି! ଗୁରୁଙ୍କ ଅଭିଶାପରେ 


ଆଶଙ୍କିତ କର୍ଣ୍ଣ ମର୍ମେ ମର୍ମେ ଅନୁଭବ କରେ 


‘ରେ ନିଶାଖା-ପଥଚାରୀ 

ଡୋର ନୃହ୍େ ଏ ବସୁନ୍ଧରା 

ଜାତିର କଳଙ୍କିତ ଅହମିକାରେ 

ଗଢା ଏ ଇଡିହାସ, ଡୋର ନୁହଁ କଦାପି” 


କର୍ଣ୍ଣଙ୍କ ମୁଖରେ କ୍ରୋଧାନ୍ଵିତ କବି ଶ୍ଲେଷାତ୍ମକ ସ୍ଵରରେ କହୁଛନ୍ତି 


‘କାତିପଚାରୁଛ” ମଣିଷକୁ ପୁଣି 

ମୁଁ ତ ସୂତପୂତ୍ର 

ଜିଭରେ ହାଡ ଅଛି ତ ଏଥର କୁହ 

ପିତା କିଏ ଭରତବଂଶ ଅବତଂସ 

ଜୁଂତୀପୁତ୍ର ଏ ପାର୍ଥର, 

ମୁଁ ତ ସୂତପୁତ୍ର' 

କର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି ଜନ୍ମର କୁହେଳିକା, ମୁଣ୍ଡପାତି ଗ୍ରହଣ କରିଛି 


କଳଙ୍କର ପରିଣାମ । 
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““ଉହାଡିଆ ନ”୍ତ ବାଲିରେ ଢଂକା 

ସବୁ କୁଆଁରୀ ମାଆଙ୍କ 

ଉନ୍ମନଳ ପବିତ୍ରତମ ପାପ ମୁଁ( ?) 

ସବୁ ପରିଣୀତାଂକର ମୁଁ ଅଭିଆଡି ହାହାକାର...” 

କବି କର୍ଣ୍ଣଙକୁ ସମାଜର ସମସ୍ତ ଅବହେଳା ନିନ୍ଦା ଅପମାନ ଜ୍ଵଳନ ଅବିଚାରର 
ଅସଂଖ୍ୟ ଶିକାରର ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି ମର୍ମଭେଦୀ ଭାଷାରେ । 

କବି ହୃଷୀକେଶ, ପ୍ରେମ କୈଶୋରର ସ୍ଵପ୍ନ ଗ୍ରାମୀଣ ଭାଷା ଓ ଚିତ୍ରକଳ୍ପ 
ମାଧ୍ୟମରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାରେ ଅଦ୍ଧିତୀୟ । କର୍ଣ୍ଣ ଭାବୁଛନ୍ତି କୈଶୋରର କଥା । 

“ମୁଁ ଝିଙ୍କି ନିଅନ୍ତି 

ତୁମ ଫ୍ରଲପକା ଫ୍ରକ୍ରରୁ ଗୁଗୁଚିଆ 

ତମେ ଗୁଂଜି ଦିଅନ୍ତ ମୋ ମୁଠାରେ 

ବୋଉ ତିଆରି ଜିରାଜିରା ଆଚାର” 

ସେ ଚାହାର୍ତି ପ୍ରେମିକା ହେଇଯାଉ “ବସନ ଭୂଷଣ ନ ଥବା ମୃର୍ଭିଟିଏ- 
ଦୀର୍ଘ ଜହ୍ମରାତି-ଭେଜିଆ ମୋର ଲୋମ ଅନୁଲୋମେ” । କର୍ଣ୍ଣଙ୍କ ଆଖିରେ ବୃଷାଳିର 
ପାଡିବ୍ରତ୍ଯୟ ଯଜ୍ଞ ନିଆଁ ପରି ଶୁଦ୍ଧ ବୃଷକେତୁର ଅପତ୍ୟ ସକାଳର ଶିଶିର ପରିସ୍ଵଚ୍ଛ 
ରାଧାବୋଉର ନିରାଧାର ବାତ୍ସଲ୍ୟ ପବନରେ ନଲିଭି ତିଷ୍ପିଥରବା ସଳିତା ପରି । 


ଗୃଣ୍ଯ ଜାତି -ବାଦର ଶିକାର ହୋଇ ସ୍ଵୟଂବର ସଭାରୁ ଲେଉଟି କର୍ଣ୍ଣ 
ଯେଉଁ ମର୍ମ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି, କବି ହୃଷୀକେଶ ନିଜେ ସମାଜର ଶିକାର 
ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ମର୍ମସ୍ଥର୍ଶୀ ଭାଷାରେ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି - 


“ଆଲୁଅ କରଇ ଟାପରା ଦିନରେ 

ଛାଇ ଛିଗୁଲାଏ ସଂଜକୁ ମୋତେ 

ନିଜସ୍ବର ଶୁଭେ ଅଗଲବଗଲ (ରାଧେୟରେ) 

ନିଜ କାନ ନିଜେ ବୁଢଜିବି କେତେ ?” 

କୁମାରୀମାଆ କୁନ୍ତୀର ଅନ୍ତର୍ଦାହ କେଡେ ଚମଜଳ୍କାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି 
କବି, ““ହତଭାଗିନୀ, ଖଂଢି ଦେଉଛି ତିହିଁରେ ଅନ୍ଧଆଭିଜାତୀର ଚନ୍ଦନକାଠ, ଢାଳି 
ଦେଉଛି ଘିଅ କରି ମାତୃତ୍ବର ପହିଲି କ୍ଷୀର ବୁନ୍ଦାା ଜଳି ଉଠୁଛି ହୁତ୍ଵହୃତ । 
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କଫିନରେ ଥାଇ ବୃଷସେନ ମାଆ ବୃଷାଳିକୁ କହୁଥ୍‌ବା ପଦ କେତେ 
ଯେ ମର୍ମ ଭେଦ... 

“ମୋ ମୁଠା ଖୋଲି ଦେଖି 
ତୋ ପାଇଁ ମୁଁ କଂଣ ଆଣି 
ରକ୍ତବୋଳଜା ମୁଠାଏ ଧୂଳି 
ମୋ ଦେଶର ଯେଉଁ ଧୂଳିରେ 
ମୋ ସାରା ସଂଜ, ସାରା ସକାଳ 
ସାରା ଶୈଶବ ସାରା କୈଶୋର 
ଗୋଟିପଣେ ଧୂସର । 


ବୁ 
ଚି, ଆଣିଚି 


କର୍ଣ୍ଣର ରଥଚକ ଦବିଯିବା ବେଳେ ଅନ୍ୟାୟ ଶରବିଦ୍ଧରେ ମୃତ କର୍ଣ୍ଣର 
ମର୍ମଭାବନା “ଚାରାକୁ କେତେଡର ଅନାଚାରର””, “କାହା ପରିଚୟରେ କେବେ ବି 
ବଂଚିବାକୁ ଚାହୁଁ ନ ଥବା ସେହି ଅନାମିକାକୁ କେତେ ଡର ସହସ୍ରନାମା ଇଶ୍ଵରଙ୍କର” 
ସମଗ୍ର ଜାଗତିକ ଓ ଅଧ୍ବଜାଗତିକ ଶକ୍ତିକୁ ବେଖାତିର କରିବା ସ୍ପର୍ବାର ବତ୍ଛୁଘୋଷଣା 
ଜଣେ ସମାଜବାସନ୍ଦ ବ୍ଯକ୍ତିର । କର୍ଣ୍ଣଙ୍କ ଚିତାଗ୍ନିକୁ ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କ ଅନୁନୟ “ହେ 
ଜ୍ୟେଷ୍ଠ କୌନ୍ତେୟ, ମୋ ପ୍ରଥମ ସ୍ଵାମୀ, କେତେ ନିଦ ଉଠ ଉଠ” ସମାଜରେ 
ଶଙ୍ଗିତା ନାରୀ ତାର ମର୍ମ ଭାବନାକୁ ଚାପି ଯାହା ଲୋକଲୋଚନରେ କରେ ତା 
ଯେ ଅନ୍ତରାଳରେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର ଏ ବିରୋଧାଭାସ ତାରତମ୍ୟ ସମାଜରେ ବହୁ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅବସ୍ଥିତ, କବିଙ୍କ ଅନବଦ୍ୟ କାବ୍ୟ ଗ୍ରନ୍ଭନରେ ଏହାହିଁ ସୂଚିତ । ପତିତକୁ 
ଆଶ୍ରୟ ଦେଇଥୁବା ରାଜପୁତ୍ରକୁ କର୍ଣ୍ଣଙ୍କର ଅକୃଣ୍ଠିତ ପ୍ରଶଂସା ““ ଆଜି ଜଣକୁ 
କେବଳ ଦେଖେ/ ପଡିତର ଉନ୍ମୀଳିତ ପଲକ/ ଶରଣ ଅଜିଞ୍ଚନର/ ଅଘୋଷିତ 
ଚକ୍ରବର୍ତୀ/ ଚକ୍ଷୁସ୍ଥାନ ଅନ୍ଧ ତନୟ ଦୁର୍ଯୋଧନ,”” ସଂକେତ ଦିଏ, ବଡ କିଏ ଦୁର୍ବର୍ଷ 
କୁଜୀନ ଶାସକ ନା ସମାଜ, ନିମୁ ବର୍ଗକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେବାକୁ ଆଗେଇ ଆସୁଥ୍‌ବା 
ରାଜପୁତ୍ର ? ସେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ହେଉ କି ଭିପି ସିଂହ ହେଉ ! 

କବି ହୃଷୀକେଶଙ୍କ ଲେଖନୀରେ ଫ୍ରଟି ଉଠିଛି ଗାଁ ପ୍ରତି ଅମ୍ଲବାନ ଶ୍ରଦ୍ଧା, 
ସମାଜରେ ଅବହେଳିତଡଙ୍କ ପ୍ରତି ସମାଜପତି ମାନଙ୍କର ଘୃଣା ଅପମାନ ଉଦାହସୀନତା । 
ଦଳିତ ଅବହେଳିତର ମର୍ମବେଦନା, ମାନବିକ ଉଜ୍କର୍ଷ ସେ ଫ୍ରଟାଇଛନ୍ତି ବସୁଷେଣଂ 
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କାବ୍ୟରେ । ନୂତନ ଶୈଳୀରେ କଥୂତ ଭାଷା ଓ ସଂଭ୍ରାନ୍ତ ଭାଷାର ମଧୁର ସମନ୍ମୟରେ 
ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଭାବରସ ରୂପକଳ୍ପ ମଣ୍ଡିତ କବିତା ରଚନାରେ କବି ହୃଷୀକେଶ 
ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କାବ୍ୟ ଜଗତରେ ଜଣେ ଭାସ୍ଵର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ । 


ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ଆଂଚଳିକ ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧୁନିକତା ଓ 
ଉତ୍ତରଆଧନିକତାର ପ୍ରଭାବ ଦେଖାଯାଉଥ୍‌ଲେ ହେଁ ଆମ ସାହିତ୍ୟ ତାର ସ୍ଵଦେଶୀ 
ଚରିତ୍ର ହରାଇ ନାହିଁ। ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଢଙ୍ଗଢାଙ୍ଗ ଓ ଶୈଳୀ ଗ୍ରହଣ କରି ଜାତି ଓ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ଅଭୀଭ୍ତା ଅବବୋଧ, ଏତିହ୍ୟ ଓ ଆବେଗକୁ ବିଶ୍ନସ୍ତ ରୂପେ ପ୍ରକାଶ କରି 
ଟାଲିଛି । ସତୁରି ଦଶକରୁ ମରାଠୀ କନ୍ନଡ, ଗୁଜରାଟୀ ପ୍ରଭୃତି ସାହିତ୍ୟରେ ଦଜିତ 
ଲେଖକମାନେ ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଥିପନିବେଶବାଦ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରତିବାଦର ବଜ୍ରସ୍ବର ତୋଳିଛନ୍ତି । ୧୯୫୦ ଦଶକରେ ଲିଓପାର୍ଡ ସେଡର 
ସେଂ ଘରଙ୍କ କବିତା ନିୟୁତ ନିୟୁତ ବିଛୁରି ରହିଥ୍‌ବା ଲୋହିତ ଜନତାଙ୍କୁ ଏକତ୍ରିତ 
କରି ସେମାନଙ୍କ ଅସ୍ମିତା ଯେପରି ଜାଗ୍ରତ କରିଥୁଲା, ଠିକ ସେହିପରି ଷଷ୍ଠ ଦଶକରେ 
ବାମପନ୍ଥୀ ଚିନ୍ତାଧାରା, ଦଳିତ ଜାଗରଣ ଓ ନାରୀ ମୁକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ ଆମ ପ୍ରାନ୍ତୀୟ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଜାତି ଗୋଷ୍ଠୀ ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରି ଏହାକୁ ସରଜ ବୋଧଗମ୍ଯ 
ଲୋକାଭିମୁଖୀ ଓ ପ୍ରଗତିକାମୀ କରି ଗଢିଥ୍ଲା । ସମସାମୟିକ ସମସ୍ୟାରେ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ସଂପୃକ୍ତି, ଆନ୍ତର୍ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ଅର୍ଥନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୂତନ ଚିନ୍ତାଧାରା, 
ରାଜନୈତିକ ପଟ୍ଟପରିବର୍ଗନ ସାମ୍ୟବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରର ପତନ ଏକ ଶକ୍ତି ପ୍ରଭାବିତ ବିଶ 
ରାଜନୀତି ସମଗ୍ର ପୃଥ୍‌ବୀରେ ନୂତନ ପରିବେଶ ଓ ଚିନ୍ତାଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି, 
ଯାହାକି ନୂତନ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ପ୍ରୋତ୍ସାହକ ହୋଇଛି । ଆନ୍ତର୍ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ 
ଏହାକୁ ଉତ୍ତର ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟ ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଉଛି । ଭାଷା ଶୈଳୀ ରୂପକଳ୍ପ 
ପ୍ରୟୋଗ ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା ଭିତ୍ତିରେ ଉତ୍ତର ଆଧୁନିକତାର ସଂଜ୍ଞା ଯାହା ହେଉନା 


~ 


କାହିଁକି, ଭାରତର ପରିବର୍ଭିତ ଅର୍ଥନୈତିକ ସାମାଜିକ ଚିତ୍ର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମୋ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଉତ୍ତର-ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ଯ ତାହାକୁ କୁହାଯାଇପାରିବ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ (କ) 
ଦଳିତ ଅବହେଳିତ ସମାଜର ନିମ୍ନ ବର୍ଗର ସମସ୍ଯା ଓ ସମାଧାନର ଚିନ୍ତାଚେତନା 
ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଥବ (ଖ) ନାରୀଜାତିର ସମସ୍ୟାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଓ ସେମାନଙ୍କର ସର୍ବବିଧ ଉନ୍ନତି 
ପାଇଁ ହୃଦସ୍ପର୍ଶୀ ଆହ୍ବାନ ଥୁବ (ଗ) ସମାଜ ଓ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଜୀବନ ଉପରେ 
ନବ୍ଯ ସାମାଜ୍ୟବାଦ ଅର୍ଥାତ୍ବ ବିତ୍ତୀୟ ପୁଞ୍ଜିବାଦର ପ୍ରଭାବ ନିଖୁଣ ରୂପେ ଚିତ୍ରିତ 
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ହୋଇଥ୍‌ବ (ଘ) ଦେଶର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଂଚଳର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସମସ୍ୟା, ଦାରିଦ୍ର୍ଯ, ବିସ୍ଥାପନ, 
ବୈଷମ୍ୟ ଆଂଚଳିକ ଭାଷା ଓ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଅବବୋଧ ଯୋଗ୍ଯ ରୂପକଳ୍ପ 
ପ୍ରତୀକ ମାଧ୍ୟମରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଥ୍‌ବ (ଡ) ବର୍ରମାନର ଭୌତିକ ବା ବସ୍ତୁଗତ ସମୃଦ୍ଧିର 
ପ୍ରଭାବ ଆମର ପରିବେଶ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଉପରେ କି ପ୍ରଭାବ ପକାଉଛି ଏବଂ (ଚ) 
ସର୍ବୋପରି ଭବିଷ୍ୟତର ସମ୍ଭାବନା ଦର୍ଶାଇବା ସଂଗେ ସଂଗେ ଉବିଷ୍ୟତ ବଂଶଧରଙ୍କ 
ପାଇଁ କି ପ୍ରକାର ଆଦର୍ଶ ସମାଜର ଦିଗଦର୍ଶନ ଦେଉଛି, ତାର ଆଭାସ ମିଳୁଥବ । 


ନିଷ୍ଠେଷିତ ଜନତାର ଜାଗରଣ ଓ ଉଦ୍ତାନ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ମୁଖ୍ଯସ୍ବର 
ଏବଂ ଏହାର ଉତ୍ତରଣ ଉତ୍ତର-ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟର ଏକ ବିଶେଷ ଲକ୍ଷଣ । 


ସମାଲୋଚକ ଦୁର୍ଗାପ୍ରସାଦ ପଣ୍ଡାଙ୍କ ମତରେ ୧୯୮୦ ଦଶକରୁ ଓଡ଼ିଆ କବିତା 
ଅନ୍ତରମୁଖୀ ନ ହୋଇ ବହିମୁଁଖୀ ହୋଇଛି । ଆମତ୍ମଚିନ୍ତନ ପରିବ୍୍େ ସମାଜଚିନ୍ତା ତାର 
ସୃଷ୍ଟିବକୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛି । କ୍ଷୁଧା, ଲିଙ୍ଗଭେଦ, ଅଭାବ ଅନଟନ, ଅସମାନତା କବିଙ୍କ 
ଲେଖନୀକୁ ଆଲୋଡିତ କରିଛି । ଗଣମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରସାର, ସ୍ବେଚ୍ଛାସେବୀ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କ 
ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି ଓ ସାମାଜିକ-ଅର୍ଥନୈତିକ ବିକାଶସାଧନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ବର୍ରମାନର ଯୁବଲେଖକ 
ଲେଖିକାମାନଙ୍କ ମନରେ ନୂଆ ଭାବ ଓ ନୂଆ ଦାୟିତ୍ସବୋଧ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ଫଳରେ 
ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ କୈଣସି ନିୟମନିଗଡରେ ବନ୍ଦୀ ନହୋଇ ମୁକ୍ତିର ସଂଧାନରେ 
ଉନ୍ଲୁଖ ହୋଇଛି । ଦାରିଦ୍ଯ ପ୍ରପୀଡିତ ଓଡ଼ିଶାର ଦଳିତ ସଂପ୍ରଦାୟ ସମ୍ମୁଖରେ ଏହି ମୁଚ୍ରିର 
ଆହ୍ବାନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବାଞ୍ଚନୀୟ ଏବଂ ଏହାର ମୁକାବିଲା କରିବା ଏକାନ୍ତ ଜରୁରୀ । 


“Poets are like olives 
Yielding their essential best in 
times of oppression” 


ଦକଜିତ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁମାନେ ଶୋଷଣ ପେଷଣର ତୀବ୍ର ଯନ୍ତ୍ରଣା 
ଭୋଗି ନାହାନ୍ତି ସେମାନେ ମର୍ମଭେଦୀ କବିତା ରଚନା ସ୍ଵତଃସ୍ତର୍ର ଭାବେ କରି 
ପାରିବେ କି ? ଦଳିତଙ୍କ ସମସ୍ଯା ନେଇ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ରାଜନୈତିକ ଦଳ 
ସ୍ବେଚ୍ଚଛ୍ଥାସେବୀ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଓ ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନୀମାନେ କିଛି ଚିନ୍ତା ଓ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ 
ହେଁ, ଦଳିତ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଜନ୍ମଲାଭ କରି, ଦଳିତର ଦୁଃଖ ଅଂଗେ ଲିଭାଇ ନିଜ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଅଂଚଳର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଉତ୍ସର୍ଗିତ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ଓ ଅବିରତ 
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ଲେଖନୀ ଚାଳନା ମାଧ୍ଯମରେ ବୈପୁବିକ ଜାଗରଣ ଆଣିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରୁଥୁବା ଲୋକ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ବିରଳ । ମନେ ହୁଏ ଏଇଥୁପାଇଁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ “ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ” ଏକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାହିତ୍ୟ ରୂପେ ମୁଣ୍ଡ ଟେକି ପାରି ନାହିଁ, ଯାହା ମରାଠୀ ଗୁଜରାଟୀ ଓ କନ୍ନଡ 
ସାହିତ୍ୟରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । କବିତାରେ କେତେକ ଦଳିତ କବି ସୁନାମ ଅର୍ଚ୍ଚନ 
କରିଥୁଲେ ହେଁ, ଭବିଷ୍ୟ ସମ୍ଭାବନା ଉନ୍ନମଳ ଥଲେ ହେଁ ଗଳ୍ପ ଉପନ୍ଯାସ ଓ ପ୍ରବନ୍ଧ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦଳିତଙ୍କ ସମସ୍ୟା ଏବର ଲେଖକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଚିଭ୍ତଆଲୋଡକ ରୂପେ ରୂପାୟିତ 
ହୋଇ ନାହିଁ । ଆଶା କରାଯାଏ ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଓ ଉତ୍ତର ଆଧୁନିକ କବି ଭାବେ ନିଜକୁ 
ପରିଚିତ କରୁଥୁବା ଲେଖକ ଲେଖିକାମାନେ ନିଷ୍ଠେଷିତ ଜୀବନଗାଥା ଆଙ୍କିବା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟିତ ହେବେ । ସାହିତ୍ୟ ସାମାଜିକ ଜାଗରଣର ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଆୟୁଧ ହୋଇଥୁ୍‌ବାରୁ 
ଜାତି ଓ ସମାଜ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାରବଵ ହୋଇ ସାହିତ୍ଯସ୍ରଷ୍ଟାମାନେ, ବିଶେଷଡଃ ଦଳିତ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ନବ ଶିକ୍ଷିତ ଲେଖକ ଲେଖିକାମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଲେଖନୀକୁ ଶାଶଣିଡ, 
ମନୋରଂଜକ କରି ସମାଜରେ ଇସ୍ସିତ ପରିବର୍ଭନ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଉଦ୍ଯମଶୀକ ହେବେ । 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଥାବଳୀ 


୧. ନିଷ୍ପେଷିତର କାବ୍ୟଓ ବାସୁଦେବ ସାହୁ, ନିସ୍ବାସ, ଭୁବନେଶ୍ବର- ୨୩ 
9. Contemporary Oriya Poetry Breaking 


New grounds- Durga prasad Panda, Indian Lit- 
erature July-Aug, 2006 

୩. “A Semiotic sting of Dalit poetry in 
Marathi, Indian Literature May-June-2006, 
Rangrao, Bhongle 


୪. କରଡିହାଟ, ବାସୁଦେବ ସୁନାନୀ 
୫. ବସୁଷେଣ- ହୃଷୀକେଶ ମଲ୍ଲିକ, ପଶ୍ଚିମା ପବ୍ଲିକେଶନ୍ସ - ୦୦୬ 
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୧୫୨ 


ଏ ଗ୍ରନ୍ଥର ଲେଖକ-ଲେଖକା ଓ ସଂପାଦକ 


୧. ଶ୍ରୀ ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ସାହୁ, ଶୈଳଜ ରବି( ୧୯୪୨ )- ବରିଷ୍ଠ କବି ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । 
ସମାଜସେବାରେ ମଧ୍ଯ ଅଗ୍ରଣୀ ¦ ସଦ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ କାବ୍ୟଗ୍ରଛ- ପାଠକ -ନିର୍ବାଚିତ କବିତା । 
ଠିକଣା - ବନମାଳୀ ଭବନ, ଖାନନଗର, କଟକ- ୭୫୩୦୧୨ ¦ 


୨. ଶୀ ରମେଶଚନ୍ଦ୍ର ମଲ୍ଲିକ( ୧୯୭୭ ) ¬ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ ଭାଷା ବିଜ୍ଞାନର ଗବେଷକ । 
ବିଭିନ୍ନ ପତ୍ରପତ୍ରିକାରେ ଆଲୋଚନା ପ୍ରବନ୍ଧ ପ୍ରକାଶିତ । ଠିକଣା“ ଗବେଷକ, ସେଣ୍ଟର୍‌ ଅବ୍ଵ 
ଏଲ୍‌ଟସ୍‌, ୟୁନିଭରସିଟି ଅବ ହାଇଦ୍ରାବାଦ, ହାଇଦ୍ରାବାଦ- ୫୦୦୦୪୬, ଆନ୍ଧ୍ରପ୍ରଦେଶ !| 


୩. ଡକ୍ୁର ବସନ୍ତକୁମାର ମଲିଲିକ( ୧୯୬ ୦ ) -ଉକୁଳ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର ସ୍ଵାତକୋରର 
ଇତିହାସ ବିଭାଗର ପ୍ରଫେସର । ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ ଗବେଷକ । ପ୍ରକାଶିତ ଗ୍ରଛ- Dissent 
and Protest : Social Movements in Eastern India ଏବଂ Medieval Orissa 
: Literature, Society, Economy | ଠିକଣା- ସି/ଏଫ- ୨୮, ଉକୁଳ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ 
ପରିସର, ବାଣୀବିହାର, ଭୁବନେଶ୍ବର- ୭୫୧୦୦୪ | 


୪. ଡକୁର ହରେକୃଷ୍ଣ ପାତ୍ର( ୧୯୫୨ )- ରାଜ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ଡିରେକ୍ଲୋରେଟ୍‌ର 
ବରିଷ୍ଠ କର୍ମଚାରୀ । ସମାଲୋଚକ ଓ ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ୟର ଗବେଷକ । ପ୍ରକାଶିତ ଗ୍ର - 
‘ଲୀଳାବତୀ କାବ୍ୟ( ସଂ ) । ଠକଣା- କ୍ଵାଟର୍ସ ନମ୍ବର - ଆଇଭି ଆର୍‌ - ୨୬୧, ୟୁନିଟ୍‌ - ୬, 
ଭୁବନେଶୃ୍ବର- ୭୫୧୦୦୧ । 


୫. ଡକ୍ସର ଗୌରାଙ୍ଗଚରଣ ଦାସ( ୧୯୫୬)- ସୁପରିଚିତ ଗବେଷକ, 
ସମାଲୋଚକ ଓ କଥାକାର । ପ୍ରକାଶିତ ଗବେଷଣା ଗ୍ରଛ- ଲୋକନାଟ୍ୟ ପରମ୍ପରା ଓ କଣ୍ଢେଇନାଟ । 
ସଂପାଦିତ ଗ୍ରଛ- ବିଭିନ୍ନ ଖଣ୍ଡରେ ଗୋପାଳଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରହରାଜ ଗ୍ରଛାବଳୀ । ଠିକଣା-ପୁରୀ ସରକାରୀ 
ମହିଳା କଲେଜର ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ ବିଭାଗ, ପୁରୀ-୭୫ ୨୦୦୧ | 


୬. ଶ୍ରୀମତୀ ସୁପ୍ରିୟା ମଲ୍ଲିକ( ୧୯୬୩ )-ସୁପରିଚିତା ଗାଢ଼ିକା ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକା ! 
ଭିନ୍ନ ପଡ଼ ପତ୍ରିକାରେ ଗଳ୍ପ, ପ୍ରବନ୍ଧାଦି ପ୍ରକାଶିତ । ଏବେ ଯାଜପୁର ଜିଲ୍ଲା ଶିକ୍ଷା ଓ ଶିକ୍ଷକ 
ଶିକ୍ଷଣ କେନ୍ଦ୍ରର ଅଧ୍ଯକ୍ଷା । ପ୍ରକାଶିତ ଗଳ୍ପଗ୍ରଛ -ଏକାଏକା । ଠିକଣା-ସି/ଏଫ- ୨୮, ଉତ୍କଳ 


ବି 
ପ୍ର 
ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ପରିସର, ବାଣୀବିହାର, ଭୁବନେଶ୍ବର- ୭୫୧୦୦୪ | 


କ୍ଷ 
ଶ୍ଧବି 

୭. ତକୃର ବାସୁଦେବ ସାହୁ( ୧୯୩୪) - ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ, କବି ଓ କଥାକାର ! 
ରେଭେନସା କଲେଜ ଓ ଉତ୍କଳ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର ସ୍କାତକୋତ୍ତର ଅର୍ଥନୀତି ବିଭାଗର ଅବସରପ୍ରାପ୍ତ 
ପ୍ରଫେସର । ପ୍ରକାଶିତ ଗ୍ରଛ- ନିଷ୍ଠେଷିତର କାବ୍ୟ ଓ କଥା( ସଂ), ସାହିତ୍ୟ ଓ ସମାଜବାଦ 
ପ୍ରଭୃତି । ଠିକଣା- ଏ/ଏମ୍‌-୩୯, କପିଳପ୍ରସାଦ, ଭୁବନେଶ୍ବର- ୭୫୧୦୦୨ । 
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ସାରା ବିଶ୍ଵରେ ଏବଂ ସେହି ସୂତ୍ରରେ ଭାତରବର୍ଷରେ ସମାଜର 
ସିଂହଭାଗ ମଣିଷ ଯୁଗ ଯୁଗ କାଜ ଶୋଷିତ, ନିଷ୍ଠେଷିତ, ଅଧଃପତିତ 
ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଫରାସୀ ବିପ୍ଳବ ଫଳରେ ଏବଂ ମାର୍ଦ୍ଧବାଦର 
ପ୍ରବର୍ରନ ପରେ କ୍ରମଶଃ ସେମାନଙ୍କ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦଶା ଓ ସମସ୍ୟାବଳୀ 
ସଂପର୍ଚ୍ରେ ଆମେ ସଚେତନ ହେଲୁ । ସମର୍ପିତପ୍ରାଣ ଜନନେତା, 
ସମାଜସଂସ୍କାରକ, କବି, ଲେଖକ, ଶିଳ୍ପୀକୁକ ନିଜ ନିଜର ଆଚରଣ ଓ 
ଉଚ୍ଚାରଣରେ ସ୍ଥିତାବସ୍ଥା ତଥା ପ୍ରଥାବଦ୍ଧଡାର ବିକଳ୍ପ ଘୋଷଣା କଲେ । 
ନିକଟ ଅତୀତରେ ଏ ଦେଶରେ ପ୍ରବର୍ଭିତ ‘ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ!’ ତାହାରି 
ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ପରିପ୍ରକାଶ । 


ଆମ ରାଜ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଦଢିତଆନ୍ଦୋଳନ ମଥା ଟେକିଛି ଏବଂ 
ତାହାରି ଭିତ୍ତିରେ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ମାତ୍ର ଉକ୍ତ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ।ସହତ୍ୟ ସଂପର୍କରେ ବିଶେଷ ବିଚାର - ବିମର୍ଶ ହୋଇ ନାହିଁ । 
ତେଣୁ ଓଡ଼ିଆ ଗବେଷଣା ପରିଷଦ ଏହି ବିଷୟରେ ଦୁଇଥର ସଂପାନର 
ଆୟୋଜନ କରିଥୁଲା ଏବଂ ଏଥୁରେ ବିଶିଷ୍ଠ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ସାହିତି୍ଯକ ଓ 
ଜନ ସେବକମାନେ ପ୍ରବନ୍ଧପାଠ ତଥା ଆଲୋଚନାରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ 
କରିଥୁଲେ । ଏହି ଗ୍ରନ୍ଥ ହିଁ ତାହାରି ଫଳଶ୍ରୁତି । 
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